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Die Verlagsbuchhandlung behdlt sich das Recht der Uebersetzung in fremde 
Sprachen vor. 


C, A. Wagner’s Universitaits-Buchdruckerei in Freiburg i. B. 


Der 
Hochwiirdigen Theologischen Fakultit 


zu Strassburg 
in ehrerbietigem Danke 
fiir die 


Verleihung der theologischen Doktorwiirde. 


Vil 


Vorwort. 


Den Plan zu der Arbeit, die hier der Oeffentlichkeit tibergeben 
wird, fasste ich kurz nach meinem theologischen Fakultiitsexamen, das 
in Giessen am 11. Marz 1882 seinen Abschluss fand. In den seitdem 
verflossenen neunzehn Jahren hatte ich mehrfach Gelegenheit, den 
Stoff in einzelnen Vorarbeiten zu behandeln. Fast alle meine bis- 
herigen Verdffentlichungen wissenschaftlicher Art kann ich als solche 
Vorarbeiten bezeichnen: so mein vielfach recht freundlich aufgenom- 
menes Buch iiber das Joh-Evangelium (Darmstadt 1887); ferner den 
letzten Abschnitt von Strapres Geschichte des Volkes Israel (Berlin 
1888), ein Werk, das ich meinem hochverehrten Lehrer zu Liebe in 
arbeitsvollstem Beruf mit kiirzester Lieferungsfrist tibernahm und in 
raschem Entwurf ausfiihrte, so dass ich noch jetzt auf es stolz bin, so 
mancherlei Urteil es auch erfahren hat, und so hinderlich es mir auch 
auf meinem Lebenswege geworden ist; endlich meine neutestamentliche 
Zeitgeschichte (Freiburg-Leipzig 1895), die sich — soweit ich sehe — 
bisher als niitzliches Studentenbuch bewahrt und mehrfach eingebiirgert 
hat; dazu kamen als kleine Arbeiten hinzu ein gewissermassen als Hin- 
leitung zu meinem ersten Kolleg iiber das Leben Jesu gehaltener Vor- 
trag: Das Christusbild der Geschichte und das Christusbild der Dog- 
matik (Darmstadt 1890); ein Aufsatz im ersten Jahrgang der Zeit- 
schrift fiir Theologie und Kirche (Die Offenbarung durch Christus und 
das Neue Testament 1891 S. 367ff.), und der mittlere Teil des Schrift- 
chens: Jesus Christus und das Gemeinschaftsleben der Menschen (Frei- 
burg-Leipzig 1893). Seit der Veréffentlichung meiner Zeitgeschichte 
habe ich absichtlich bis zum Erscheinen des vorliegenden Werkes nichts 


VIII Vorwort. 


mehr drucken lassen, doch hat mich die Arbeit in der Schule und im 
Kolleg immer wieder zu der Aufgabe des Lebens Jesu zuriickgefiihrt ; 
das Kolleg iiber das Leben Jesu habe ich dreimal ganz neu aus- 
gearbeitet. 

Wer sich die Miihe nehmen wollte, meine friiheren Darstellungen 
von Leben und Predigt Jesu mit der jetzt gebotenen zu vergleichen, 
wiirde wohl unschwer starke Abweichungen der jetzigen Auffassung 
von der friiheren herausfinden. Am meisten wird vielleicht die Aen- 
derung in der Stellungnahme zu der Wunderfrage auffallen. Selbst- 
verstindlich nehme ich alles zuriick, was in meinen friiheren Ausfiih- 
rungen der jetzt gegebenen Darstellung widerspricht. Doch glaube ich 
von Anfang an die Aufgabe stark betont zu haben, die mir auch jetzt 
als die wichtigste hinsichtlich des Lebens Jesu erscheint und die ibr 
Ziel darin findet, aus den mannigfachen Lebensschicksalen und Lebens- 
diusserungen Jesu ein einheitliches Bild seiner ganzen Persdénlichkeit 
zu gewinnen. 

Es freut mich, der theologischen Fakultaét zu Strassburg durch 
dieses Buch meinen Dank fiir die Verleihung ihrer Doktorwiirde aus- 
zusprechen. Das ist freilich spiter Dank, da volle vier Jahre seit der 
Jahrhundertfeier des Geburtstages Philipp Melanchthons verflossen 
sind, bei welcher mir diese Ehrung zuteil wurde. In der Erwiderung, 
die ich damals sofort auf Empfang des Diploms hin nach Strassburg 
sandte, versprach ich, das mir erteilte Lob: ,adulescentibus ad munus 
sacrum instituendis toto animo deditum“, soweit es an mir liegt, mein 
Leben hindurch verdienen zu wollen. Besonders freute es mich, bei 
Ueberreichung des Diploms aus dem Munde des damaligen Dekans der 
Giessener Fakultat zu horen, dass ein Mitglied dieser Fakultit, der ich 
seit Herbst 1889 als Privatdozent, seit Herbst 1890 als ausserordent- 
licher Professor angehére, die entsprechenden Mitteilungen tiber meine 
Wirksamkeit nach Strassburg gemacht habe. Daran erinnere ich mich 
heute besonders gerne, nachdem meine vor vier Jahren verhaltnismissig 
bliihende akademische Wirksamkeit auf ein allerbescheidenstes Mass 
zurtickgefiihrt ist. Treue kann ich freilich auch so beweisen, und einem 
gleichzeitig im Schulamt vollbeschiftigten Lehrer fehlt es gewiss nicht 
an Arbeit. 


Vorwort. Ix 


Aber in schénere Zeiten fiihle ich mich zuriickversetzt, wenn ich 
hier noch meinem jungen Freunde, Herrn cand. theol. Frrrz ScuMOLL, 
fiir seine freundliche Beihilfe bei der Korrektur dieses Werkes danke. 
Vier Jahre hindurch ist er mein Schiiler, vier Semester lang mein Horer 
gewesen; auch beim Erlernen des Griechischen und Hebraischen konnte 
ich dem Abiturienten des Realgymnasiums ein wenig zur Hand sein. 
Nun hat er, wihrend er seiner Militirpflicht geniigte, noch Zeit ge- 
funden, sich in eifriger Weise an der Korrektur dieses Buches zu be- 
teiligen. Dafiir sage ich ihm hier 6ffentlich meinen herzlichsten Dank. 

Mit diesen Mitteilungen tiber die Vorarbeiten meines Buches und 
mit dem schuldigen Dankeserweis gegen andere méchte ich alles Per- 
sdnliche erledigt wissen; bei der Arbeit habe ich mich wenigstens be- 


miiht, iiberall nur die Sache sprechen zu lassen. 


Giessen, Marz 1901. 


Dr. Oscar Holtzmann. 
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I, Hinleitung. 


Eine moglichst gesicherte Darstellung des Lebens Jesu ist eine 
unabweisbare Pflicht der Geschichtswissenschaft; die Bedeutung des 
Christentums fiir die Gesamtentwicklung der Menschheit liegt so klar 
vor Augen, dass die Erforschung des Ursprungs dieser Religion und 
die Bekanntschaft mit dem Leben des Mannes, der diesen Glauben 
begriindet hat und selbst der Gegenstand religidsen Glaubens dadurch 
geworden ist, als notwendige Aufgaben erkannt werden miissen, wenn 
man die Kenntnis des Werdens der in der Gegenwart uns umgebenden 
Welt iiberhaupt als eine Kulturaufgabe betrachtet. Und wenn man 
finden sollte, dass zu einer liickenlosen Darstellung des Lebens Jesu 
die nétigen Quellen fehlen, so wird es doch immer noch eine wissen- 
schaftliche Forderung sein, aus den vielleicht diirftigen Quellen 
alles das sorgsam herauszuschilen und in guter Ordnung ans Licht 
zu stellen, was aus ihnen iiber Art und Schicksal dieser fiir die 
Folgezeit hochbedeutsamen Persdnlichkeit sich entnehmen ldsst. Es 
ware ein schlimmer Fehleriff, wollte man auf diese Arbeit verzichten, 
weil so vieles fraglich und zweifelhaft bleibt; vielmehr ist es not- 
wendig, in solchen Fallen die Grenze zwischen dem Gewissen, dem 
Wabhrscheinlichen und dem Unsicheren méglichst scharf zu ziehen. 
Diese Feststellung ist dem Geschichtschreiber in tausend Fallen das 
letzte erreichbare Ziel '. 

Aber nicht bloss die Geschichtschreibung kann auf eine wissen- 
schaftliche Darstellung des Lebens Jesu nicht verzichten; auch die 
christliche Religion selbst fordert gebieterisch diese Arbeit. Ihr grosses 


1 Vogl. Kap. III vorletzter Abschnitt. S. Hasz, Geschichte Jesu, nach 
akademischen Vorlesungen (Ges. Werke IV 118): ,Der Biograph kann nur ein 
Epitomator sein, wie Goethe in Bezug auf Wahrheit und Dichtung, diese herz- 
erhebende Biographie seiner Jugend, es einmal bezeichnet (in den Briefen an 
Boisserée S. 848): Ich habe fortgefahren den Epitomator meiner selbst zu machen.“ 
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2 J. Hinleitung. 


Interesse an der Person Jesu, an deren 6ffentlichem Wirken und Schick- 
sal thut sich deutlichst in dem Umstande kund, dass unter allen heiligen 
Schriften des Christentums die vier Evangelien ohne Zweifel tiberall in 
der ganzen Christenheit am bekanntesten und volkstiimlichsten sind’. 
Nun mochte die Gemeinde friiherer Zeiten sich an diesen vier Quell- 
schriften geniigen lassen; da las man ja, wie das Leben Jesu ver- 
laufen war, und weil die Kirche diese Schriften als ihr Heiligtum 
von Generation zu Generation weitergab, so mochte es als fromm 
gelten, diesen Schriften ohne weitere Priifung im kleinsten wie im 
grossen zu glauben. Aber das ist ein heute nicht mehr haltbarer 
Zustand. Er ist nicht mehr haltbar, gerade weil man sich fleissig 
mit den biblischen Schriften, insbesondere auch den Hvangelien be- 
schiftigt hat, und weil man andererseits auch die Entstehung des 
Neuen Testamentes wenigstens mit annihernder Genauigkeit kennt. 
So steht es nun fest, dass unsere vier Evangelien insofern mit ein- 
ander verwandt sind, als eines von ihnen eine Quelle fiir die drei 
anderen darstellt; es steht aber auch fest, dass eine Altere Quell- 
schrift trotz ihres hervorragenden Wertes uns verloren ist, dass ein 
anderes, den unsrigen im ganzen ebenbiirtiges Evangelium auch nur 
in wenigen kleinen Bruchstiicken noch erhalten blieb, dass von den 
vier biblischen Evangelien eines nur mit grdsster Vorsicht als Ge- 
schichtsquelle beniitzt werden darf*. Diese Resultate sind dadurch 
gewonnen, dass man die Hvangelien unter einander und mit den 
Bruchstiicken des Hbr-Evangeliums verglichen hat; ohne eigenen 
Schaden kann die Kirche solche Arbeit nicht iibersehen oder ver- 
leugnen®. Damit erwa&chst aber auch fiir sie die Aufgabe, auf dem 


1 Ks ist nicht unndtig das auszusprechen. Denn die dogmengeschichtliche 
Entwicklung koénnte zu der irrigen Meinung fihren, dass die Hinzelerlebnisse 
Jesu fiir die Christenheit immer nur wenig Interesse gehabt hatten. Schon das 
Apostolikum redet zwar von Empfangnis und Geburt, Leiden, Tod, Auferstehung, 
Himmelfahrt, Erhéhung und Wiederkunft Jesu, aber gar nicht von den sonstigen 
Erdenschicksalen des Erlésers; im 4. bis 7. Jahrhundert stritt man wohl iiber die 
Gottgleichheit des Herrn und iiber das Verhialtnis seiner menschlichen zur gott- 
lichen Natur, aber sein geschichtlicher Kampf gegen die Pharisaer, tiberhaupt seine 
offentliche Wirksamkeit blieb in der Dogmatik fast unbeachtet; und das wurde 
auch durch die Versdhnungstheorien von Anselm und Abilard, ja selbst durch die 
reformatorische Umgestaltung des Dogmas kaum anders. Aber neben dieser 
Dogmatik ist doch immer und iberall in der Christenheit die Erzihlung vom Leben 
des Herrn und die Hinpragung seiner Reden gepflegt worden. 

? Dariiber vel. S. 6 ff. 

* Bei Geistlichen findet man hiaufig eine ausgesprochene Abneigung, die Be- 
richte der Bibel durch Vergleichung auf ihre gegenseitige Verwandtschaft und auf 
ihre geschichtliche Treue zu priifen. Diese Abneigung beruht bei manchem treuen 


a“ 
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so gewonnenen neuen Boden das Bild Jesu Christi neu erstehen zu 
lassen. Die Christenheit kennt doch den Wert ihres Heilandes: 
so weiss sie auch, dass sein Bild nicht verlieren kann, wenn es in 
die urspriingliche geschichtliche Umgebung hineingestellt wird. Je 
aufrichtiger der Wunsch ist, der geschichtlichen Persdnlichkeit Jesu 
auf seine Gemeinde méglichst breiten und weiten Einfluss zu ge- 
wahren, desto weniger kann sich auch die Kirche der Aufgabe ent- 
ziehen, aus den ihr iiberlieferten Quellen das Bild dieser Persén- 
lichkeit méglichst klar und genau zu gewinnen!. 

Allerdings ist auch eine gewisse Scheu der Christenheit vor dieser 
Arbeit gar wohl begreiflich. Es ist eine ahnliche Scheu, wie man 
sie empfinden mag, wenn an cinem aus grauer Vorzeit stammenden 
Gebiude von spiterer Hand Wiederherstellungsversuche gemacht wer- 
den: da fiirchtet man wohl, iiber der angeblichen Erneuerung manches 
wertvolle Stiick der altesten Form zu verlieren und aus dem persén- 
lichen Geschmack des Erneuerers allerlei Zuthaten und Beiwerk zu 
erhalten, die in die friihere Arbeit gar nicht hineinpassen. So fiirchtet 
man bei einem Werk iiber das Leben Jesu hauptsichlich zweierlei: 
die Abstriche von der Ueberlieferung und die Zusiitze aus freier Er- 
findung. Dazu kommt noch, dass die ganze Untersuchung der Ueber- 
lieferung ebenso wenig erfreuliche Arbeit ist, wie das Aufschlagen eines 
Geriistes und die genaue Priifung des Mauer- und Balkenwerkes an 


Seelsorger auf der Erkenntnis, dass die mancherlei ihn beschaftigenden Fragen der 
Hebung sittlicher Notstinde wichtiger und auch fiir die Wertschiitzung seines Be- 
rufs bedeutungsvoller seien, als solche geschichtliche Untersuchungen. Hine gewisse 
Berechtigung hat ja dieses Urteil; aber verkehrt ist es, wenn man eine jedenfalls 
im ganzen notwendige Arbeit verurteilt, weil man sich selbst ftir seinen besonderen 
Beruf keinen erheblichen Nutzen daraus verspricht; und dann bleibt doch immer 
der Pfarrer vor allem Prediger des Evangeliums (Conf. Aug. V, XIV): als solcher 
muss er aber das Verdienst Christi nicht bloss auf Grund einer ungewissen Ueber- 
lieferung kennen, sondern auf Grund eindringender biblischer Forschung, die mit 
allen heute vorhandenen Mitteln geleistet ist. 

1 Diese Pflicht wurde oft ausser acht gelassen, weil man sich bestrebte, 
das Wesen des Erlésers in einer kurzen Formel auszudriicken. Dabei ging dann 
regelmiassig eine gewisse innere Anschauung der geschichtlichen Auffassung vor. 
Die Art des Erldsers wurde nicht aus dem Zeugnis der Ueberlieferung erschlossen, 
sondern aus einem Gesamtbilde der durch ihn gebrachten Erldsung. Das gilt 
ebenso von der Christologie des Athanasius, dem die Ewigkeit des Logos fest- 
steht, weil er ewiges Leben bringt, wie von der Christologie ScHLEIERMACHER’s, 
der die Anschauung von dem ungetriibten Gottesbewusstsein Jesu nicht aus ge- 
schichtlichen Quellen erkannt, sondern aus der begrifflich notwendigen Urbild- 
lichkeit des Erlésers erschlossen hat. Hin solcher Schluss aber aus reinen Be- 
griffen auf feste geschichtliche Thatsachen ist in der Theologie wie in jeder anderen 
Wissenschaft unzulassig. 

if * 
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einem alten Gebiude!. Wie man solche Arbeit am liebsten den 
Augen der grossen Oeffentlichkeit entziehen méchte, so ist es auch 
wohl angezeigt, die Untersuchungen, die zu einem Leben Jesu ge- 
hoéren, nicht vor der grossen Gemeinde der Gebildeten, sondern vor 
dem kleinen Kreis der Sachverstindigen zu fiihren. Dazu haben wir 
auch noch deshalb Veranlassung, weil das allzufriihe Achten auf 
die grosse Menge der Beschauer gar leicht dazu verfiihrt, bei eiem 
Gemiilde durch kiinstliche Mittel besondere Wirkungen erzielen zu 
wollen, ein Verfahren, das mindestens bei der Behandlung heiliger 
Dinge ganz unwiirdig ist?. Bei der Arbeit selber muss dann aber 
eine gewissenhafte Vorsicht walten, die nichts unnétig zerstort, aber 
auch den Mut hat, .das, was einmal nicht zum urspriinglichen Ge- 
baiude gehdrt, abzubrechen, die auch bei der Erneuerung niemals nur 
dem freien eigenen Gedankenspiel folgt, aber doch auch nicht davor 
zuriickschreckt, notwendige, durch den iiberlieferten Bau selbst als 
zum urspriinglichen Plan gehdrig erwiesene Erginzungen anzubringen. 
Nun liegen ja iiberaus viele friihere Arbeiten iiber das Leben 
Jesu und iiber alle einzelnen hier einschlagenden Fragen vor; es ware 
sehr undankbar und sehr unyorsichtig, wollte man sie nicht reichlich 
zu Rate ziehen und beniitzen. Aber das Entscheidende miissen doch 
immer die Quellen sein. Und es scheint vielleicht gerade bei diesem 
Gegenstand nicht wohl angebracht, den Streit der Gelehrten iiberall 
vorzufiihren, weil bei solcher Vorfiihrung gar leicht die einfache Klar- 
heit des in der Ueberlieferung dargebotenen Bildes keineswegs erhellt, 
sondern sehr haufig eher verdunkelt wird. Gliicklicherweise giebt es ja 
jetzt litterarische Unternehmen, wie etwa die Theologische Rundschau, 
die diese Arbeit der regelmiassigen Vorfiihrung der um ein Problem 
sich gruppierenden Meinungen in sachgemisser Weise besorgen °, 


1 Der Hauptanstoss liegt doch in der Bezweiflung einer durch die kirchliche 
Ueberlieferung geheiligten Geschichte. In rein erbaulicher Behandlung und in 
der Poesie fallt jedes Bedenken weg. Die Legenden von St. Peter mit der 
Geis bei Hans Sacus und vom Hufeisen bei GoETHE und die Zusiitze zur evange- 
lischen Geschichte in Kuopstock’s ,Messias“ wurden nicht bemiangelt. 

2 Das Achten auf schéne Form konnte freilich dem heiligen Stoff besonders 
angemessen erscheinen; aber jedenfalls darf Klarheit und Sicherheit der Unter- 
suchung unter solchen Riicksichten nicht leiden. D. F. Strauss hat freilich mit 
seinem Leben Jesu von 1835 schwersten Anstoss gegeben; aber trotzdem hat nur 
dieses Werk iiber das Leben Jesu auf wissenschaftlichem Gebiet grésseren Erfolg 
gehabt, weil es in seiner Weise streng wissenschaftlich gearbeitet war. RENAN hatte 
den Erfolg eines Romanschreibers. 

® Im folgenden ist Anerkennung und Ablehnung fremder Ansichten nirgends 
besonders ausgesprochen; litterarische Nachweise geben nur Quellen an. Das Ver- 
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Immerhin bleibt noch die beherzigenswerte Frage offen, ob es Neue Gesichts- 
gut ist, den vielen bisherigen Arbeiten iiber das Leben Jesu ein neues >” se 
zuzugesellen. Die Frage wird nur dann bejaht werden diirfen, wenn 
wirklich Aussicht vorhanden ist, dass die bisherige Forschung durch 
die neue Arbeit erginzt und in irgendwelchem, wenn auch noch so 
bescheidenen Mass iiberboten wird. Nun sind Hinzelfragen zum Leben 
Jesu gerade in den letzten Jahren sehr viel behandelt worden; ich 
erinnere an die Erérterungen iiber Jesu Messiasglauben, seine Ethik, 
iiber den Begriff des Menschensohnes. Diese Untersuchungen sind 
von den bisherigen Darstellern des Lebens Jesu noch wenig beniitzt 
worden. Dazu kommt, dass die Eingliederung der einzelnen evangeli- 
schen Erzihlungen in das Ganze des Lebens Jesu in den friiheren 
Darstellungen eines sicheren Prinzipes zu entbehren scheint und dass 
namentlich die Auffassung der persénlichen Kigenart Jesu — gewisser- 
massen der Herzpunkt jeder derartigen Arbeit — nach den vorliegen- 
den Quellen lebendiger und schirfer gegeben werden kann, als sie 
bisher gegeben wurde. Das letzte Wort iiber diesen Gegenstand zu 
reden, wird kaum je einem Hinzelnen beschieden sein; aber Befriedi- 
gung bringt schon der Gedanke, die Wissenschaft iiber das Leben 
Jesu in einzelnen Punkten gefordert zu haben. 


fahren ist auch deshalb angezeigt, weil wenigstens die Darstellungen des Lebens 
Jesu selbst nirgends eine wirkliche Kontinuitaét der Arbeit aufweisen. Bei Hinzel- 
fragen zum Leben Jesu ist solche Kontinuitat allerdings vorhanden, doch auch in 
der Weise, dass mehrfach als etwas ganz Neues gepriesen wird, was in bestimmten 
Kreisen einen Augenblick vergessen war, wahrend es in anderen langst vorhandener 
wissenschaftlicher Besitz gewesen ist. Das gilt z. B. von der Hinsicht, dass das 
messianische Reich auch fiir Jesus erst durch eine kiinftige Gottesthat gebracht 
werden soll, wenn man im Kreise Jesu auch schon einen Vorgeschmack davon hat. 


Keine ersten 
Quelien. 


Paulus, 


II. Quellen des Lebens Jesu. 


Wihrend das Leben des Apostels Paulus groésstenteils aus seinen 
unzweifelhaft echten Briefen klar erkennbar ist, und wihrend fiir 
diesen Teil der Urgeschichte des Christentums zu solch vortrefflichen 
Quellen noch der urkundliche Bericht eines Begleiters des Paulus er- 
ginzend hinzukommt, wie er in den sog. Wirstiicken der Apostel- 
geschichte vorliegt, sind wir fiir die Kenntnis des Lebens Jesu auf 
lauter Berichte aus zweiter Hand angewiesen?. Schon die An- 
gaben des Paulus, so wertvoll sie sind, diirfen wir nicht anders be- 
urteilen. Es ist mindestens fraglich, ob Paulus Jesum wiihrend seines 
Erdenlebens gekannt hat; es haingt das an der Deutung von I Kor 
91 und II Kor 516; von einem engeren Verbundensein ist jedenfalls gar 
keine Rede; selbst ein tieferer Eindruck, den Jesus damals auf Paulus 
gemacht hitte, lasst sich durchaus nicht nachweisen. Paulus sagt 
nun von Jesus aus, dass er dem Fleische nach vom Samen Davids ent- 
stammt sei (Rom 13)?, dass er vom Weibe geboren wurde und unter 
dem mosaischen Gesetze stand (Gal 44), dass er Siinde nicht kannte 
(IL Kor 521). Kann schon diese letzte Aussage nicht aus bloss ge- 
schichtlicher Kunde erklirt werden, da die Siindlosigkeit iiberhaupt 
keine erfahrungsmissig erkennbare Thatsache ist, so gilt das noch 
weit mehr von der Aussage des Paulus Phil 2 5—11, Jesus habe 
urspriinglich géttliche Art an sich gehabt, aber eine gottgleiche 
Herrscherstellung nicht durch raschen Raub an sich reissen wollen, 


1 Auch die Nachrichten tiber das Leben des Paulus sind freilich nur fiir kurze 
Abschnitte sehr ausftihrlich, Ftir die siebzehn Jahre von seiner Bekehrung bis zur 
sog. Apostelzusammenkunft sind wir bei der Unzuverlassigkeit des bestimmten Teils 
der Apostelgeschichte fast nur auf Gal 1 13-24 angewiesen; das Leben des Paulus 
vor seiner Bekehrung ist uns ungefahr ebenso unbekannt, wie das Leben Jesu vor 
seinem Offentlichen Auftreten. Am deutlichsten erkennbar ist im Leben des Paulus 
die Zeit von der ersten Huropareise bis zur Gefangennahme in Jerusalem und Ueber- 
fihrung nach Casarea. Aber auch da ist noch vieles dunkel. 

2 Vol. Kap. IV iiber , Abstammung von David“. 
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sondern als ein Gnadengeschenk Gottes erlangt durch die Selbst- 
erniedrigung der Menschwerdung und des Gehorsams in Knechtgestalt, 
den er bis zum Tod am Kreuze bewiihrte. In dieser Aussage liegt die 
Betonung der vorzeitlichen Art Jesu, ebenso wie die seiner jetzigen 
gottgleichen Herrscherstellung, als reine Glaubensanschauung iiber 
alle geschichtliche Wahrnehmung hinaus; ob mit der Hervorhebung 
der Knechtsgestalt iiberhaupt auf eine niedrige Stellung innerhalb 
der menschlichen Gesellschaft hingewiesen werden sollte, ist frag- 
licht; die Gehorsamsleistung gegen Gott wird auch Rom 5 19 er- 
wihnt: sie ist genau ebenso zu beurteilen, wie die Aussage tiber 
Siindlosigkeit (II Kor 5 21). Geschichtliche Thatsache ist der von 
Paulus immer als das wichtigste Hreignis der Erdenwirksamkeit 
Jesu gefeierte Kreuzestod (I Kor 22). Mit der Stelle des Philipper- 
briefes beriihrt sich sehr nahe II Kor 89: er ist um euretwillen 
arm geworden, da er reich war. Auch hier kann bei dem Arm- 
werden an die fiussere Lebenslage Jesu gedacht sein; hervorgehoben 
ist aber jedenfalls viel mehr das andere, dass in ihm ein gottartiges 
Wesen menschliche Art annahm. Und das ist keine einfach ge- 
schichtliche Aussage. Dagegen hat es streng geschichtlichen Wert, 
wenn Paulus I Kor 95 gelegentlich erwiihnt, dass die Briider des 
Herrn mit ihren Frauen zur Missionsarbeit reisten, dass einer dieser 
Briider, Jakobus, ihm persénlich bekannt wurde (Gal 1 19), der als 
eine Hauptstiitze der ersten Gemeinde galt (Gal 2 9), freilich hinter- 
her in eine Bahn lenkte, welche der des Paulus entgegen war 
(Gal 212)”. Von dem nichsten Freundeskreise Jesu hat Paulus 
namentlich den Petrus oder Kephas genau gekannt. Ihn aufzu- 
suchen und kennen zu lernen ist er das erste Mal nach seiner Be- 
kehrung wieder nach Jerusalem gekommen (Gal 1 1s); er wurde ihm 
als der berufene Sendbote an die Juden bezeichnet, unter denen er 


1 Sodh0¢ wiire ein zu starker Ausdruck, wenn er auf Jesu iiussere gesellschaft- 
liche Stellung hinweisen sollte. Denn davon ist nirgends die Rede, dass Jesus der 
Leibeigene eines Anderen gewesen wire. Der Gegensatz von Basthed¢ und Sod\o¢ 
wiirde allerdings passen, aber nirgends ist gerade an dieser Stelle von der Jesu ge- 
biihrenden K6nigswiirde die Rede. Der vorliegende Gegensatz von deo¢g und dodo 
lisst Jesu gesellschaftliche Stellung unberiihrt. 

2 Der Ausdruck trvéc &xd “loxw8ov bezeichnet jedenfalls nicht bloss die zu- 
fillige Herkunft aus der Umgebung dieses Bruders Jesu, sondern giebt auch die 
Autoritiit an, auf welche sich diese dem Paulus entgegengesetzte und von Petrus 
doch auch merklich verschiedene Richtung berief. Sollte nur die Herkunft be- 
zeichnet werden, so hiitte Paulus and tg lovdatas oder ard (&’) “lepovsakhy. (“lepo- 
sokbpwy) geschrieben. Wiire Jakobus nicht der geistige Urheber dieser antipaulini- 
schen Richtung, so wire des Paulus Ausdrucksweise mindestens irrefiihrend, 
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mit vielem Erfolg gewirkt habe Gal 278; mit ihm war er dann 
einige Zeit in Antiochia zusammen, wo er allerdings wegen der 
zweideutigen Haltung des Petrus mit ihm in Streit geriet (Gal 214). 
Auch von Petrus erwihnt Paulus, dass er auf seinen Missions- 
reisen seine Frau bei sich hatte I Kor 95; in Korinth stellt sich 
eine Partei des Kephas der des Paulus, wie der des Apollos, 
entgegen I Kor 112 322. Dieser Zeitstellung entsprechend giebt 
Paulus auch einzelne Worte Jesu in seinen Briefen je nach Ge- 
legenheit wieder. Dabei muss man eigentliche Anfiihrungen und 
kurze Anspielungen unterscheiden. Higentliche Anfiihrung von 
Herrnworten findet sich nur an vier Stellen. I Thess 415 beruft 
sich Paulus auf eine Schilderung Jesu vom Kommen des Messias, 
worin namentlich auch die Erweckung der zum Messias gehorigen 
Toten in Aussicht gestellt war. Dass Jesus ein solches Wort ge- 
sprochen hat, ist in unseren anderen Quellen zwar nicht aus- 
driicklich iiberliefert (iiber das Johannesevangelium s, 8. 25—30); es 
ist aber, abgesehen von der vortrefflichen Bezeugung durch Paulus 
auch darum héchst wahrscheinlich, weil Jesus mindestens noch kurz 
vor seinem letzten Hinzug in Jerusalem auch den Tod einiger seiner 
Jiinger mit dem seinigen vorausgesehen hat (Mc 10 39)'. Die drei 
anderen Anfiihrungen von Herrnworten enthalt der I. Korinther- 
brief: 7 10 11 beruft sich Paulus auf das Verbot der Hhescheidung 
(Mc 10 11 12); 9 14 auf die Bestimmung Jesu, dass die Prediger des 
Evangeliums vom Evangelium leben sollen (Mc 6 s—1o Mt 109 10 
Le 105—7); 11 23—25 auf die Hinsetzung des heiligen Abendmahls 
yin der Nacht, in der Jesus seinen Feinden ausgeliefert ward“. Hier 
ist auch diese Art der Zeitbestimmung von Wichtigkeit. Sichere 
Anspielungen und Hinweise auf Herrnworte finden sich I Kor 132 
= Mc 1123: der Glaube versetzt Berge; I Thess 52 = Mt 24 43 
Le 1239: der Tag des Herrn kommt wie der Dieb in der Nacht; 
Rom 139 Gal 5 14 = Me 12 29—21: das héchste Gebot. Zu einem 
geschichtlichen Verstindnis der Osterthatsache ist endlich von grund- 


‘ Ks ist also sehr wahrscheinlich, dass Jesus von der Wiederbelebung der 
Seinigen in der I Thess 4 16 17 gegebenen Form gesprochen hat. Das entsprechende 
Herrnwort fehlt in den Evangelien, weil schon die Kirche des 2. Jahrhunderts an 
solchen chiliastischen Ausdriicken Anstoss nahm (s. S. 41 u. 42). Hier hatte also 
Jesus auf das die Toten erweckende Getédse bei seiner Wiederkehr hingewiesen: 
mit Jautem Ruf, mit der Stimme eines Erzengels, mit dem Schall einer Posaune 
Gottes kommt er vom Himmel herab; da erwachen die Seinigen, die his dahin ent- 
schlafen sind, und sie und die noch lebenden Gliubigen werden in verklarter Ge- 
stalt in die Luft entriickt werden, ihm entgegen: das ist fiir unser Gefiihl phantastisch, 
aber darum ist es nicht unecht. 
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legender Bedeutung die Stelle I Kor 15 3—s: hier erzihlt Paulus, 
was er tiber Begribnis, Auferstehung und Erscheinungen des Auf- 
erstandenen bei seiner Missionspredigt mitzuteilen pflegte. Auch 
da hebt er hervor, dass die meisten Zeugen der Auferstehung Jesu 
noch leben (v. 6); es sind also keine zeitlich weit entlegenen Er- 
eignisse, tiber die er predigt. Um so bedauerlicher ist es, dass wir 
aus seinen jetzt erschépfend angefiihrten Angaben iiber das Leben 
Jesu uns in keiner Weise ein deutliches Bild dieses Lebens machen 
kénnen. Nicht bloss das Wo und Wann findet hier keine Antwort, 
auch die Predigt Jesu, die Gegensiitze, die in sein Leben herein- 
wirken, sogar die niheren Umstiinde, die seine Kreuzigung herbei- 
fiihrten, werden entweder gar nicht oder nur ganz kiimmerlich zur 
Erwahnung gebracht!. 

Und doch geben die echten paulinischen Briefe noch weit mehr 
geschichtliche Kunde von dem wirklichen Verlauf des Lebens Jesu, als 
irgend ein anderer neutestamentlicher Brief. Die nicht von Paulus her- 
riihrenden neutestamentlichen Briefe kénnen als Quellen fiir das Leben 
Jesu nicht beniitzt werden. Der erste Timotheusbrief erwihnt 6 13, 
dass Jesus unter Pontius Pilatus gelitten hat; aber die Zeitstellung 
dieses Briefes ist dadurch deutlich, dass er 518 nach dem Vorbild von 
I Kor 9 9 14 die alttestamentliche Stelle Dt 254 mit dem Herrnwort 
Le 107 verbindet, aber beides — auch das Herrnwort — als Schrift- 
stelle anfiihrt. Wer in den Johannes- und Petrusbriefen lebendige 
Erinnerungen an das Erdenleben Jesu zu finden hofft, wird nur ent- 
tiuscht. An das Vorbild Christi wird erinnert I Petr 2 21—25, aber 
teils in alttestamentlichen Worten Jes 53 9 5 6, teils in so allgemeiner 
Weise, dass jeder christliche Prediger an der Hand der allgemeinen 
evangelischen Ueberlieferung Gleiches aussagen konnte. Der II. Pe- 
trusbrief erwihnt die Verklirung Jesu (II Petr 1 16—18), ist aber 
nach seinem eigenen ausdriicklichen Zeugnis (3 4) erst zu Lebzeiten 
einer zweiten christlichen Generation geschrieben: die Vater sind 
schon lingere Zeit entschlafen. Nur scheinbar mehr geschichtlichen 


1 Vol. I Thess 215 I Kor 28. Andererseits soll doch hervorgehoben werden, 
dass von den Ziigen, welche Jesu Higenart begriinden, keiner bei Paulus fehlt. Die 
eschatologische Stimmung liegt I Thess 415 52 ihm klar vor Augen; die Glaubens- 
zuversicht Jesu I Kor 132 gab Paulus die Gewissheit bei seiner Glaubenspredigt; 
auch der diistere Ernst, der sich durch die Todeserwartung tiber diese Glaubens- 
zuversicht legte, ist ihm wohlbekannt I Kor 11 23-25; Jesu Forderung der 
Nichstenliebe ist fiir Paulus von grundlegender Bedeutung Rom 13 9 Gal 5 14; aber 
er weiss auch, dass Jesu einzelne Anordnungen, wie das Verbot der Ehescheidung 
(I Kor 7 1011) und die Weisung wegen des Unterhalts der Jiinger (I Kor 9 14) keine 
fiir alle Verhiltnisse ohne weiteres giltige Notwendigkeit haben (I Kor 7 15 9 15). 
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Stoff bietet der Hebriierbrief dar. Ausserdem, dass auch hier die 
Abstammung Jesu von Abraham 217 und aus Juda 7 14 erwahnt 
wird, ist 218 415 von Versuchungen Jesu die Rede; 57 scheint 
sich auf das Gebet Jesu in Gethsemane zu beziehen, Jesu Treue 
(3 2), sein Gehorsam (58), sein Leidensmut (1223) werden ge- 
priesen; auch die Oertlichkeit seiner Hinrichtung (,,ausserhalb des 
Thores“) wird genannt (13 12)!. Aber auch da ist ohne Zweifel neben 
der paulinisch-dogmatischen Anschauung iiberall nur die Ueberliefe- 
rung vorausgesetzt, die in den synoptischen Evangelien uns erhalten 
ist. Da es ausserdem fiir den Hebrierbrief an jeder genaueren Zeit- 
bestimmung fehlt, so ist er fiir das Leben Jesu ohne selbstindigen 
Quellenwert. Auch die Apokalypse Johannis giebt keine Nach- 
richt vom Leben Jesu; nur die Abstammung von David wird auch hier 
neben der alles beherrschenden Thatsache des gewaltsamen Todes er- 
wihnt 55 2216. Die Apostelgeschichte ist nach 11 der zweite Teil zu 
dem Geschichtswerke, dessen erster Teil das Evangelium des Lucas 
ist; sie setzt also diese Ueberlieferung des Lebens Jesu voraus (z. B. 
1 22 10 37—43 13 2281); doch findet sich in ihr, wohl zu den sog. 
Wirstiicken gehérig, ein sonst nicht iiberliefertes Herrnwort, dessen 
Echtheit ebenso durch seine scharfe Pragung verbiirgt ist, wie durch 
seinen dem Geiste sonstiger Herrnworte durchaus entsprechenden In- 
halt: Geben ist seliger denn nehmen (Act 20 35)’. 

Die altesten Nachrichten nichtchristlicher Schriftsteller tiber Jesus 
finden sich bei Josephus, wenn sein Zeugnis echt ist, und bei Tacitus. 
Die Nachricht des Tacitus* steht im seiner Beschreibung der Christen- 
verfolgung des Nero (Annal. XV 44; die Annalen stammen aus den 
Jahren 115—117 n. Chr.). Da heisst Christus der Stifter der Christen- 
gemeinde; der Messiasname gilt hier schon als Personenname. Dieser 


1 Ew cys Okys Exadev. Die Stelle spielt in der Topographie des neutestament- 
lichen Jerusalem eine Rolle, sofern es nicht ganz leicht ist, den von der Ueber- 
lieferung bezeichneten Platz fiir das heilige Grab und Golgatha ausserhalb der Stadt- 
mauer liegend zu denken. Die Hebrierbriefstelle wird durch die innere Wahr- 
scheinlichkeit und durch die Ausdriicke des Mc (15 20 21 &&&ovctv-2py6pevoy a 
axpod) unterstiitzt. An sich hat sie kaum den Wert einer entscheidenden Quelle. 

? Die neutestamentlichen Schriften sind hier gesondert von der altchristlichen 
Litteratur auf ihren Quellenwert fiir das Leben Jesu gepriift. Das entspricht der 
Geltung, die sie einmal in der Kirche haben: das Urteil iiber den Wert der Quelle 
ist ja dadurch nicht beeinflusst; es wire aber unwissenschaftlich, tiber die Thatsache 
hinwegzugehen, dass gerade diese Schriften allem kirchlichen Gottesdienst und 
kirchlichen Unterricht um ihres wenn auch nur scheinbaren Quellenwertes willen 
zu Grunde gelegt werden. 

° Wir stellen diese wegen ihrer unzweifelhaften Hchtheit voraus, obgleich 
Tacitus spaiter geschrieben hat als Josephus. 
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Christus war nach Tacitus hingerichtet worden unter der Regierung 
des Tiberius durch den Prokurator Pontius Pilatus: das ist also eine 
schitzenswert genaue Zeitbestimmung. Tacitus erzihlt noch: fiir den 
Augenblick sei so der verderbliche Aberglaube zuriickgedringt worden, 
aber wieder hervorgebrochen ,nicht bloss tiber Judiia hin, die Heimat 
jenes Uebels, sondern auch iiber die Hauptstadt, wo alles Furchtbare 
und Schindliche iiberallher zusammenfliesse und Anklang finde“. Man 
sieht also, Tacitus verabscheut das Christentum; es heisst ihm eine 
exitiabilis superstitio, ein malum, es gehdrt unter die atrocia aut pu- 
denda. Aber ob er vom Inhalt der christlichen Glaubensanschauungen 
irgendwelche bestimmte Kenntnis hatte, ist daraus nicht abzunehmen!, 

Dass Josephus in seinen Altertiimern das Auftreten Jesu und 
die Entstehung der Christengemeinde in seiner Weise erwihnt hat, 
ist nach dem sonstigen Charakter seines Werkes wohl anzunehmen. 
Ueber alle irgendwie der urchristlichen vergleichbaren Bewegungen 
giebt er eine kurze Nachricht, und man tiiuscht sich entschieden, 
wenn man meint, Josephus habe vielleicht aus Hass iiber das er- 
starkende Christentum geschwiegen: seine Art ist durchaus nicht zu 
schweigen, wo er hasst. Hs giebt aber auch einen Beweis dafiir, 
dass er das Auftreten Jesu thatsichlich in seinem Werk erwihnt 
hat. An einer in keiner Weise zu beanstandenden Stelle (XX 200?) 
bespricht er die Verurteilung des ,Jakobus, des Bruders Jesu, des 
sog. Christus“ (cav adehpdy “Iysod tod Aeyouévon Xprotod, “lanmBoc cyou.o. 
aot@). Dass dieser Jakobus schliesslich wegen Verfehlung gegen das 
Gesetz von den Juden gesteinigt wurde, ist freilich eine herbe Ant- 
wort seines Schicksals auf seinen hauptsachlich dem Paulus gegen- 
iiber bekundeten christlichen Gesetzeseifer (Gal 2 12 Act 21 18—25). 
Und doch diirfte dies der richtige Grund seiner Tétung gewesen sein, 
da — wie Paulus mit Recht sah — die christliche Bewegung ihrer 
innersten Art nach gesetzesfrei war (Gal 2 15—18)*, Nun setzt aber 


1 Wenn das Christentum unter die atrocia aut pudenda gerechnet wird, so 
diirfte man nicht fehlgreifen, wenn man Tacitus schon die Meinung zuschreibt, 
gegen welche die Apologeten sich regelmissig wenden, als ob beim Abendmahl 
Menschenfleisch genossen und bei den christlichen Liebesmahlen unziichtiges 
Treiben geduldet wiirde (vgl. die Stellen bei OrntEr, Tertullian I, Apologet. 
Vila). 

2 Ich citiere Josephus nach der grossen Ausgabe von B. Nizsz, Berlin, Weid- 
mann 1887—1895. 

8 Hin gekreuzigter Messias war dem streng gesetzlichen Juden wegen Dt 21 23 
notwendig ein Aergernis; dass Jakobus sich trotz seiner pietatvollen Anhianglich- 
keit an das Gesetz iiber dieses Aergernis wegsetzte, mag darin seinen Grund 
haben, dass ihn trotz dieser grundsiitzlichen Stellung die messianische Hoffnung 
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Josephus an der angefiihrten Stelle Bekanntschaft seines Lesers mit 
Jesus Christus voraus. Er fiihrt den Jakobus ein, indem er ihn den 
Bruder Jesu, des sog. Christus, nennt. Also hat er vorher von diesem 
gesprochen. Vielleicht darf man auch aus dieser Stelle entnehmen, 
dass Josephus die christliche Bewegung nicht allzu hart verurteilte. Er 
hebt XX 199 hervor, dass die Sadducier, aus denen der Richter des 
Jakobus stammte, beziiglich der Richterspriiche grausamer sind als 
alle anderen Juden, und 201 sagt er, die Mildesten und hinsichtlich der 
Gesetze Genauen hitten die Hinrichtung des Jakobus nicht gebilligt. 
So diirfte er auch die Hinrichtung Jesu nicht gebilligt haben, wenn er 
gleich in dem Galilaer wegen seines Messiasanspruches einen thérichten 
Schwarmer sah, der um seiner Gesetzwidrigkeit willen nicht ganz un- 
gefabrlich war. Etwas derart muss noch Origenes in seinem Josephus 
gelesen haben; er sagt an zwei Stellen, dass Josephus Jesus nicht als 
Messias anerkannt habe (contra Celsum 147; comm. in Matth. X 17). 
Dagegen hat schon Eusebius (KG. 111, Dem. ev. III 5. 105. 106) die 
nun von sdmtlichen Handschriften gebotene Stelle iiber Jesus (Jos. 
antt, X VIII 63. 64), die nach Inhalt und Form ganz unméglich echt sein 
kann. Falls der Abschnitt von Josephus herriihrte, hatte dieser Jude, 
der iiberall fiir sein Judentum eintritt, Jesus zuerst einen weisen Mann 
genannt, aber mit dem zogernden Zusatz, ,wenn man ihn iiberhaupt 
einen Mann nennen darf*. Dieser Zusatz wird begriindet: ,,denn er 
war ein Vollbringer unglaublicher Thaten“ — ohne dass ein Josephus 
uns erzihlte, welches diese Thaten waren —; ferner nennt die Stelle 
Jesum einen Lehrer der Menschen, die mit Lust die Wahrheit an- 
nehmen; also Josephus bezeichnete hier den Inhalt der Lehre Jesu mit 
dem einfachen Ausdruck: die Wahrheit (tady%7); die Wahrheits- 
diirstenden habe Jesus an sich gezogen; so kann doch niemand 
schreiben, der sich nicht in die Gemeinde Christi einrechnet. Ferner 
wird entschieden geschichtswidrig von Jesus erzahlt: ,und viele Juden, 
viele auch aus dem Hellenenvolk zog er an sich.“ Diese letztere Behaup- 
tung durfte hinsichtlich des Erdenlebens Jesu der Historiker Jo- 
sephus nicht aussprechen. Der Bericht iiber Jesus fahrt aber fort: ,,der 
Messias war dieser.“ Wenn Josephus so geschrieben hat, dann durfte 
er Jesus nicht bloss ein kurzes Kapitel seiner Darstellung widmen; 
dann war ihm, dem Juden, der um den Messiasglauben Bescheid 
wusste, dieser Jesus der entscheidende Mann, der zukiinftige Herr der 
Welt; mindestens von dieser Stelle ab musste sein Schicksal fiir die 


viel mehr beschaftigte, als die Gesetzesauslegung. Das sind Widerspriiche zwi- 
schen Theorie und Praxis, wie sie gerade im religidsen Leben ungemein hiufig 
sind. 
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ganze weitere Entwicklung bedeutsam erscheinen. Davon ist aber gar 
nicht die Rede. Nur noch das einzige Mal XX 200 wird Jesus bei Jo- 
sephus erwahnt. Diese Thatsache beweist mehr als alles andere, dass 
unsere Stelle X VIII 63. 64 unecht ist. Jetzt wird Jesu Schicksal mit- 
geteilt: ,Als ihn auf Anzeige der ersten Manner bei uns Pilatus mit 
dem Kreuze bestraft hatte, da liessen doch nicht ab, die ihn zuerst lieb- 
gewonnen hatten: denn er erschien ihnen am dritten Tag wieder lebend, 
wie die géttlichen Propheten dies und unzihliges andere Wunderbare 
von ihm gesagt hatten; und bis jetzt noch hat das nach ihm benannte 
Volk der Christen nicht aufgehért.“ Hier wird also die ganze alt- 
testamentliche Weissagung auf Jesus bezogen; das ist der Standpunkt 
eines Christen. Auch der Ausdruck ,,das Volk (td giddy) der Christen“ 
passt nicht in den Mund eines Juden, der Jude bleiben will. goddov 
driickt namlich die Gemeinsamkeit der Abstammung aus; also gerade 
das kennzeichnende Merkmal dieses Begriffes fehlt scheinbar der aus 
allen Vélkern gesammelten Christenheit. Sie aber weiss es besser: alle 
ihre Glieder sind Gottes Kinder und Briider Christi. Fiir einen Juden 
gab es kaum eine andere Bezeichnung der Christengemeinde als atpeate: 
Act 24514 28 22. Diese Stelle des Josephus ist also zweifellos unecht. 
Da der Text in sich keinerlei Widerspriiche aufweist, so ist es reine 
Willkiir, einen echten Kern aus der unechten Masse ausscheiden zu 
wollen. Dagegen wird man annehmen miissen, dass dieser Text einen 
anderen, der spateren Christenheit weniger angenehmen, verdringt hat. 
Und zwar geschah das jedenfalls in der Zeit zwischen Origenes und 
Eusebius; die zur Herrschaft strebende Kirche merzte aus dem viel- 
gelesenen und ihr selbst in vieler Hinsicht dienlichen Josephus eine 
anstissige Stelle aus und ersetzte sie durch einen kirchlich unanfecht- 
baren Text, der nun freilich zur Schriftstellerei des Josephus gar nicht 
passt. 

Eigentliche Darstellungen des Lebens Jesu enthalten nun die 
Evangelien. Dieser schon bei Justin I Ap. 66 (98 B) als Buchname 
vorliegende Ausdruck beweist, dass man schon sehr friihe in der 
Christenheit wohl in einem gewissen Gegensatz zur paulinischen Ver- 
kiindigung, welcher der Christus im Fleisch eine der Vergangenheit 
angehérige Grésse war (II Kor 516), das Wesentliche der christlichen 
Freudenbotschaft eben in den Erzihlungen aus dem Leben des Herrn 
sah!, Diese Erzihlungen wurden nach Le 11 2 in der zweiten Gene- 


‘Die verhiltnismissig hiufige Berufung auf Herrnworte im I. Korinther- 
brief (S. 8) hat ihren Grund in der Behauptung der Gegner, Paulus sei kein rechter 
Apostel, er habe den Herrn nicht gesehen (I Kor 9 1), wahrend sie selbst sich als 
Gehilfen Christi (6:éxovor Xptctod II Kor 11 22) bezeichnen. Als Paulus nach Korinth 
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ration der Christenheit von vielen zu einer einheitlichen Darstellung 
zusammengefasst: ,, Viele“, heisst es dort, ,,haben es unternommen, eine 
geordnete Darstellung zu geben von den unter uns vollendeten Er- 
eignissen, wie sie uns iiberliefert sind durch die, welche im Anfang 
Augenzeugen und Diener der Predigt gewesen sind.“ Die Ueber- 
lieferung stammt also naturgemiiss aus der ersten Generation; die 
Versuche einer geordneten Darstellung stammen aus der zweiten. Vor 
Beginn der zweiten Hilfte des 1. Jahrhunderts ist also wohl kein 
Evangelium geschrieben worden. 

Nun ist es fiir unsere Kenntnis dieser ganzen Evangelienlitteratur 
verhingnisvoll geworden, dass schon die Kirche des 2. Jahrhunderts 
unter den ihr vorliegenden Evangelien eine Auswahl und Sichtung voll- 
zogen hat. Sie hat die nach ihrer Auffassung wertvolleren Schriften 
zur Vorlesung im Gottesdienst der Gemeinde festgehalten; die weniger 
wertvollen oder nach ihrer Meinung dem Glauben der Gemeinde schad- 
lichen Schriften hat sie vom Gebrauch im Gottesdienst ausgeschlossen. 

Justin der Mirtyrer (gestorben zwischen 163 und 167 n. Chr.) 
erzihlt, dass im Gottesdienst die Evangelien in bestimmten Abschnitten 
zur Verlesung kamen (I Ap. 67 vgl. 66). Dabei scheint aber nach allen 
bei Justin vorliegenden Anfiihrungen von Herrnworten und evange- 
lischer Geschichte das Joh-Evangelium noch nicht als den anderen 
Evangelien gleichwertig mitzuzihlen, obwohl es Justin als eine christ- 
liche Schrift kennt und beniitzt (I Ap. 61). Dagegen bringt er Nach- 
richten, die in unseren Evangelien nicht stehen. So habe die Krippe 
Jesu in einer Hoéhle bei Bethlehem gestanden (Dial. c. Tryph. 78). 
Das steht nicht in unserem Lukastext (27); Epiphanius haer. 519 
(vgl. 78 15) behauptet freilich, dass in seinem Texte dieser Stelle des 
Lc die Hohle genannt sei. Méglich ware es immerhin, dass er damit 
Recht hat. Denn wenn es heisst: ,,sie legte ihn in eine Krippe“, so ist 
damit freilich-schon einigermassen auf den ungewohnlichen Aufenthalts- 
ort hingewiesen, dessen Wahl der folgende Satz begriindet: , Denn sie 
hatten keinen Raum in der Herberge“; aber noch besser wiirde dieser 
begriindende Satz sich anschliessen, wenn neben der Krippe gar eine 
Hohle genannt wire. Das Kindheitsevangelium des Jakobus und das 
arabische Kindheitsevangelium reden auch von dieser Hohle (Protey. 
Jacobi 18; Ey. inf. Salv. Arab. 2), und Origenes sagt, dass zu 
seiner Zeit in Bethlehem diese Hohle gezeigt wurde (contra Celsum 
I 51). Ferner weiss Justin, dass Jesus als téxtwy Joche und 


kam, hatte er sich vorgenommen, nur zwei Glaubensthatsachen zu predigen I Kor 
22: “Incody Xprotdv xok todtoy estavpwyévoy, Aber die Gemeinde selbst wiinschte 
bald ein anschaulicheres Evangelium. 
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Pfliige hergestellt habe (Dial. c. Tryph. 88); wir werden nun frei- 
lich sehen, dass téxtwy Mc 68 den Bauhandwerker bezeichnet. Man 
hat wohl mit Recht vermutet, dass diese Aussage einer Ueber- 
lieferung entnommen ist, die sich auf eine freilich etwas kindliche 
Auffassung von Mt 1129 (%pate cov Coydv woo éo buds) und Le 9 62 
(dporpoy) stiitzt (vgl. Orro, Justini opera II 324). Aber diese 
Nachricht findet sich ebenso im Evangelium des Thomas (c. 13); 
es ist nicht ausgeschlossen, dass Justin sie daher entnommen hat. 
Hiner guten Ueberlieferung scheint anzugehéren die Nachricht von 
einer Feuererscheinung bei Jesu Taufe (Dial. c. Tryph. 88). Das 
Hselsfiillen, auf welchem Jesus nach Jerusalem kommt, fanden die 
Jiinger nach Justin (I Ap. 32) an einen Weinstock gebunden; das 
ist eine deutliche Anpassung der evangelischen Geschichte an das 
A. T. (Gen 4911); sie kann aus einem apokryphen Evangelium 
stammen oder auch von Justin herriihren, der iiberall im A. T. 
Anspielungen auf die evangelische Geschichte fand. Ebenso er- 
zahlt Justin I Ap.35, man habe Jesus spottend auf ein Tribunal gesetzt 
und zu ihm gesagt: sprich uns Recht. Nach Mc 14 65 wurde Jesus 
nach seiner Verurteilung im Hohenrat als Prophet, nach Mc 15 16—19 
nach seiner Verurteilung durch Pilatus als JudenkGnig verspottet. Da 
- er nun thatsichlich im Hohenrat sich als den demniachst erscheinenden 
Weltrichter kundgegeben hatte (Mc 14 62), so ist eine derartige Ver- 
spettung als Richter neben der anderen als Prophet sehr wohl denk- 
bar. Es kann dies also eine geschichtlich richtige Kunde sein, die 
dem Justin zukam, wéahrend sie in unseren kanonischen Evangelien 
fehlt ?. Wenig Gewicht ist darauf zu legen, dass nach Mt 21 payor 
and avatohk@y, nach Justin aber and “ApoBiac kommen (Dial. c. Tryph. 
77. 78. 102); Arabien ist eben das éstliche Grenzland Judaas gewesen: 
das Nabatierreich von Petra, das in neutestamentlicher Zeit immer 
Arabien heisst, erstreckte sich bis Damaskus; ebenso ist die Angabe, 
dass Jesus als wxyos verlistert wurde (Dial. c. Tryph. 69), wohl kurze 
Bezugnahme auf den Vorwurf, Jesus triebe die Damonen durch Beelze- 
bul aus (Mc 3 22). Wichtiger dagegen ist wieder die Angabe des Justin 
(Dial. c. Tryph. 106), dass Jesu Jiinger bei der Kreuzigung von ihm 
abfielen und erst infolge der Auferstehung sich ihm wieder zuwandten. 
Davon erzihlen die zum N. T. gehérigen Evangelien nichts; wohl aber 
stehen Mc 1427 (= Mt 26 31) und Le 21 31 32 Herrnworte, die ein 
solches Verhalten der Jiinger in Aussicht nehmen; und selbst der 


1 Justins Quelle wird hier das Petrusevangelium sein (NEsTLE, Novi Testamenti 
Graeci supplementum, Leipzig, Tauchnitz, 1896 S. 68 V.7: éxadicay adtoy ext xade- 
Spay xpicems MEyovtes* dtuutwg xptve, Basthed tod “Icpaqh). 
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Heide Tacitus weiss zu erzihlen: repressa in praesens exitiabilis super- 
stitio. Justin folgt hier ohne Zweifel einer besseren evangelischen Ueber- 
lieferung als die biblischen Evangelien sie darstellen'. 

Aus diesen Abweichungen Justins von dem Inhalt der spater allein 
geltenden Hvangelien geht mit Sicherheit hervor, dass zur Zeit Justins 
das kanonische Ansehen der letzteren noch nicht feststand. Aber 
lange dauerte diese Ungewissheit iiber den kirchlichen Evangelien- 
kanon nicht mehr. Justins Schiiler Tatian fertigte fiir die syrische 
Kirche aus den in das N. T. aufgenommenen vier Evangelien seine 
Evangelienharmonie, das Evangelium 6% tecodépwy, das eine aus den 
vier Evangelien (vgl. Harnack, Gesch. der altchr. Litteratur I 493 
bis 496 II 284—289). Auch das dem Ende des 2. Jahrhunderts an- 
gehérige Verzeichnis neutestamentlicher Schriften, das man nach 
seinem Entdecker und ersten Herausgeber den Kanon Muratori 
heisst, nennt Le als drittes, Joh als viertes und letztes Evangelium, 
zahblt also offenbar keine ausserkanonischen Evangelien mit (Text bei 
PrevuscHEeN, Analekta 8. 129—137). Irendus, der sein grosses Werk 
gegen alle Ketzereien um 180 geschrieben haben mag, fiihrt III 118 
eine Menge Griinde fiir die Vierzahl der Evangelien an: es giebt 
vier Weltgegenden, vier Windrichtungen: so bedarf auch die in der 
ganzen Welt zerstreute Gemeinde vier Pfeiler, auf welchen sie ruht. 
Ihr Typus sind die viergestalten Tiere des Ezechiel. Vier Biind- 
nisse hat Gott mit dem Menschen geschlossen durch Noah, durch 
Abraham, durch Moses und durch Christus. Also um 180 weiss 
man in der grossen Kirche freilich noch von anderen Evangelien- 
schriften; aber die vier spater im N. T. stehenden gelten schon jetzt 
als die allein zu beniitzenden Urkunden zur Erkenntnis des Lebens 
Jesu Christi. Dieses Urteil der damaligen Kirche hatte jedenfalls die 
Folge, dass uns heutzutage kein ausserkanonisches Evangelium mehr 
vollstandig vorliegt; die kirchliche Censur hatte sie abgethan; sie wur- 
den nicht mehr abgeschrieben und sind mehr oder weniger verschollen. 
Ehe wir die erhaltenen Bruchstiicke dieser ausserkanonischen Evan- 
gelien betrachten, miissen wir den Quellenwert der kanonischen Evan- 
gelien kurz besprechen. 


1 Doch darf man sich den Abfall nur als Verzweiflung vorstellen, nicht aber 
als Verleugnung. Der Tod am Kreuz widersprach so sehr allen herké6mmlichen An- 
schauungen vom Messias, dass die Jiinger wohl in ihm anfangs ein Gottesgericht 
schauen konnten. Dazu war eine feierliche Verurteilung des Synedriums fiir jiidisch 
erzogene Miénner nicht bedeutungslos. Aber jeder Anhaltspunkt dafiir fehlt, dass 
sich ausser Judas irgend ein Jiinger Jesu entschlossen wieder den Gegnern zu- 
gewandt hatte. 
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Dass die drei ersten Evangelien des neutestamentlichen Kanons 
nach Form und Inhalt aufs engste mit einander verwandt sind und 
viel niber zusammengehéren, als das Joh-Evangelium mit irgend 
einem der drei, ist schon friihe beobachtet worden. Augustin sagt 
de consensu evangelistarum III 413: tres igitur isti eandem rem ita 
narraverunt, sicut eam unus homo ter posset cum aliquanta veritate, 
nulla tamen adversitate. Seit GrizsBacH (um 1790) heisst man diese 
drei Evangelien deshalb die zusammenschauenden, synoptischen Evan- 
gelien. Sie erzihlen nicht bloss in grossen Abschnitten dieselben Ge- 
schichten, sie erz&éhlen sie auch grisstenteils in einer bis auf die 
Hinzelheiten der Satzbildung und des Wortlautes fast gleichen Form. 
Und diese bei allen dreien vorhandenen gleichartigen Erzihlungen sind 
bei keimem der drei nur etwa Nebenwerk, vielmehr bilden sie bei allen 
das starke Riickgrat des ganzen Werkes. Genauer betrachtet stellt 
sich das Verhaltnis der drei zu einander so dar?: Mc ist fast vollstindig 
enthalten in Mt und Le; Mt und Le haben ausserdem noch grosse 
Stiicke mit einander gemein; jeder der drei Evangelisten hat einiges 
Sondergut. 

Sondergut des Mc ist das Gleichnis vom Samenkorn 4 26—g9, 
die Heilung des Taubstummen 7 32—37 und des Blinden in Beth- 
saida 8 22-267; die Flucht eines Jiingers bei Jesu Gefangennahme 
14 51 52. Einige Texte des Mc fehlen bei Mt, wihrend sie Le 
hat: der Dimonische in der Synagoge von Kapernaum 1 21—28: Mt 
hat aber das in dieser Erziéhlung v. 22 stehende Urteil iiber Jesu 
Predigtweise am Schluss der Bergpredigt Mt 7 28 29; der erste Weg- 
gang von Kapernaum Mc 1 35—s9: das mochte als eine leicht zu 
missende Ueberleitung erscheinen. Ebenso wurde wohl die Bemerkung 
tiber die Riickkehr der ausgesandten Jiinger Mc 6 30 31 betrachtet, 
die auch bei Mt fehlt. Weiter fehlt noch die Erzihlung vom Scherf- 
lein der armen Witwe (12 41—44) bei Mt. Bei Le fehlt ausser dem, 
was schon als Sondergut des Mc bezeichnet wurde, ein groésserer Ab- 


1 Hs ist selbstverstandlich, dass die folgenden Darlegungen die Ausfihrlich- 
keit einer Spezialarbeit tiber die synoptischen Evangelien nicht erstreben. Doch 
hat auch eine biindige Beweisfiihrung, die alles Nebenwerk beiseite lassen darf, ihr 
Gutes, weil sie die Hauptsachen vielleicht etwas scharfer hervortreten lasst. Dabei 
kommt es nun einmal nicht darauf an, alle irgendwie denkbaren Moglichkeiten zu 
erschépfen, auch wenn sich so ziemlich fiir jede in der theologischen Litteratur 
irgend ein Liebhaber, oder wenn man will, eine Autoritat findet, sondern es kommt 
nur darauf an, nachzuweisen, was von all diesen Moglichkeiten das Wahrscheinliche 
ist. Diese Wahrscheinlichkeit aber bemisst sich nach den Erfahrungen bei anderen 
Litteraturwerken vor allem derselben Zeit. 

2 Vogl. aber S. 19. 

Holtzmann, Leben Jesu, 2 


Synoptiker. 


Me und 
Parallelen. 


Mc Quelle des 
Le. 


Me und Mt. 


18 II. Quellen des Lebens Jesu. 


schnitt Mc 6 45—8 22: nach der ersten Speisungsgeschichte des Mc das 
ganze Stiick bis zum Abschluss der zweiten. Dazu fehlt noch dem Le 
das Herrnwort Mc 11 25 von der Pflicht der Vergebung beim Gebet, 
auch Mt hat dieses Wort an anderer Stelle als Mc. 

Daraus geht fiirs erste zweifellos hervor, dass Mc eine Quelle des 
Le gewesen ist. Denn eine schriftstellerische Abhangigkeit ist bei 
der streckenweise vélligen Gleichheit des Wortlautes ganz unverkenn- 
bar. Dass aber Le nicht etwa von Mc excerpiert ist, zeigt das grosse 
Stiick, das Mc nach der ersten Speisungsgeschichte iiber Le hinaus 
hat; hier ist es doch vielmehr so, dass Le von der einen Erzahlung, 
die er aufgenommen hatte, an das Ende der anderen gleichartigen un- 
freiwillig iibersprang, wie wenn in alten Handschriften dasselbe Wort 
zweimal kurz hinter einander stehen sollte und nur einmal steht, wo- 
bei der zwischenliegende Text fehlt, weil das Auge des Abschreibers 
sich unfreiwillig von der ersten Stelle des Wortes sofort zu der 
zweiten verirrt hat. Dass dies bei Le wirklich so liegt, beweist 
auch der Inhalt des ausgefallenen Abschnittes: es ist eine Hrzahlung 
von grosser Tragweite fiir das Leben Jesu hier fiir Le abhanden ge- 
kommen: der Streit iiber die Reinheitsgebote und die Flucht Jesu auf 
phénikisch-heidnischen Boden (Mc 7 1—24)'. Man kénnte es nun viel- 
leicht fiir mdglich erachten, dass Le nicht den Mc, sondern nur Mt als 
Quelle benutzte, weil ja auch Mt die meisten Erzihlungen des Mc und 
fast mit demselben Wortlaut enthalt. Aber auch diese Moglichkeit 
existiert nicht. Denn Le hat eine Reihe Erzihlungen des Mc, die bei 
Mt fehlen: sie sind oben aufgezihlt worden (Mc 1 21—28 35—39 6 30 31 
12 41-44). Also ist kaum ein anderes Verhaltnis des Mc zu Le denkbar, 
als dass Mc eine Quelle des Le ist. Ob dieser Mc, der Lc vorlag, schon 
genau derselbe war, wie er uns vorliegt, ist eine andere Frage, die hier 
nicht erledigt werden soll. 

Schon Augustin behauptete de cons. ev. I 24: Marcus eum 
(Matthaeum) subsecutus tamquam pedisequus et breviator eius vide- 
tur. So hat GrrESsBACH 1789— 1790 zwei Programme geschrieben: com- 
mentatio, qua Marci evangelium totum e Matthaei et Lucae commen- 


1 Man kénnte ja vielleicht ein absichtliches Uebergehen annehmen, aber ein 
Grund dafiir lasst sich kaum finden. An der Ablehnung der jiidischen Reinheits- 
gebote und an der ganzen Mc 7 1-23 erzahlten Begebenheit nahm Le nicht Anstoss; 
denn Le 11 37—41 bringt er immerhin eine Parallele dazu. Ebenso wenig diirfte er 
an Jesu Flucht auf heidnischen Boden Anstoss genommen haben, da er nicht bloss 
das Wort von dem heimatlosen Menschenkind (Le 958), sondern auch das von der 
Sendung des Elia zu der Witwe von Sarepta und von der Heilung des Syrers 
Naeman durch Elisa (lic 4 25-27) bringt. 
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tariis decerptum esse monstratur. GriesBacu geht also darin tiber 
Augustin hinaus, dass er in Mc ein Exzerpt aus beiden grisseren Hyan- 
gelien sieht, wihrend Augustin nur eine Kiirzung des Mt in Mc an- 
erkennt. Die schriftstellerische Abhingigkeit zwischen Mt und Mc ist 
vielleicht noch handgreiflicher, als zwischen Mc und Le, und bedarf 
keines Beweises. Aber Mc hat nicht den Mt excerpiert. Bei Mc ist 
Jesu erster Aufenthalt in Kapernaum 1 2i—39 ein wohlabgerundetes 
Ganzes, wihrend Mt davon nur das mittlere Stiick bietet Mt 8 14—17, 
einen Rumpf ohne Kopf und Beine. Die auch bei Lc fehlenden Hei- 
lungen eines Taubstummen Mc 7 32—37 und eines Blinden Mc 8 22—26 
sind bei Mt nicht einfach ausgefallen, sondern sie finden sich in ver- 
kiirzter Form, aller Anschaulichkeit beraubt Mt 9 27—s3, an die Er- 
weckung des Tochterleins des Jairus (Mc 5 22—43) angeschlossen: offen- 
bar will Mt das Gleichartige — hier die Wunder — méglichst ver- 
einigen. Ferner vergleiche man Mc 2 23—28 und Mt 121—s. Hitte Mc 
hier den Mt-Text vor sich gehabt, so hatte er unbegreiflicherweise das 
Essen der Getreidekorner vertauscht mit dem Bahnen eines Weges 
durch das Getreidefeld; er hatte eine fehlerhafte Zeitbestimmung ein- 
geschoben (ént “ABisadap apytepéws); er hatte nicht bloss das Beispiel 
erlaubter Sabbatverletzung (durch die Priester im Tempel) weggelassen, 
sondern auch die erhabene Selbstbezeichnung Jesu: ,,ein Grdésseres als 
der Tempel ist hier“ und die Bezugnahme auf Hos 66 — die merkwiir- 
digerweise auch Mt 913 steht und auch dort in der Parallele des Mc fehlt; 
fiir allen diesen Ausfall hatte er freilich reichlichen Ersatz geschaffen 
durch das den Schlusssatz erst begriindende Wort: der Sabbat ist fiir 
den Menschen da, und nicht der Mensch fiir den Sabbat. Wie viel 
verstandlicher wird das Verh&altnis beider Texte zu einander, wenn Mc 
als Quelle des Mt genommen wird. Dann hat Mt Schwierigkeiten hin- 
weggeriumt: so die falsche Zeitbestimmung; so die Unebenheit, dass 
Jesus das Aechrenausraufen, um einen Weg zu bahnen, verteidigt durch 
das Beispiel des David, der Schaubrote ass; so das bedenkliche Wort, 
dass der Sabbat fiir den Menschen da sei, um des Menschen willen ge- 
worden sei, da ihn doch Gott nach Gen 228 um sein selbst willen 
eingesetzt hat. Ferner hat Mt die Beweisfiihbrung Jesu nach Mc offen- 
bar nicht zwingend gefunden; er hat deshalb noch zwei andere alt- 
testamentliche Stellen ins Feld gefiihrt. Wire Mt die Quelle, so kénnte 
man das Vorgehen des Mc nicht erkliren; ist Mc die Quelle, so ver- 
steht man leicht alle Aenderungen des Mt. 

Ueber solche Schwierigkeiten wiirden wir auch nicht durch die 
Annahme Griespacu’s hinausgehoben, dass Mt und Le Quelle fiir Mc 
seien. Da bliebe dann iiberhaupt noch die Uebereinstimmung des Mt 
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und Le ganz unerklart. Also hilft nur die eine Annahme zur Erkli- 
rung des Verhiltnisses von Mc zu Mt und Le: Mc ist die Quelle fiir die 
beiden umfangreicheren Evangelien. 

Aber, wie die dem Mc entnommenen Abschnitte, haben Mt und 
Le noch andere Stiicke in derselben litterarischen Verwandtschaft mit 
einander gemein, die bei Le verhaltnismassig leicht auszuheben sind, 
weil sie bei ihm in kompakter Masse die Mc-Stiicke zweimal (6 20—8 3, 
9 51—18 14) durchbrechen, wahrend sie bei Mt viel kiinstlicher unter sich 
und in die Mc-Erzihlung verwoben sind. Es sind folgende Stiicke: 
1. Feld- oder Bergpredigt Le 6 22—49 = Mt 5 3—7 27; 2. Sendung des 
Taufers Le 7 1s—35 = Mt 11 2—19; 3. Spriiche an solche, die Jesus 
nachfolgen wollen Le 9 57—60 = Mt 8 1922; 4. Anweisung an die Jiin- 
ger Le 102—16 (Le 9 1-6 = Mc 6 8—11) = Mt 10 5—42; 5. Weheruf 
iiber die Orte der Wirksamkeit Jesu Le 10 12—15 = Mt 11 20—24; 6. Lob- 
preis Gottes wegen der Offenbarung an Unmiindige Le 10 21-24 = Mt 
11 25—27; 7. Gebet des Herrn Le 11 1—4 = Mt 6 9-13; 8. Gebetser- 
hérung Le 11 9—13 = Mt 7 7—11; 9. Warnung vor Riickfall Le 11 24—28 
= Mt 12 43-45; 10. Das Jonaszeichen Le 11 29-32 = Mt 12 38—aa; 
11. Halt fest, was dich erhellt Le 1134-36 = Mt 6 22-93; 12. Phari- 
sierrede Le 11 39—52 = Mt 23 1-39; 13. Trostmahnung an die Jiinger 
Lc 12 2—9 = Mt 10 26—33; 14. Sorget nicht Le 12 22—31 = Mt 6 25—233; 
15. Verkauft eure Habe und verschenkt sie Lc 12 33 34 = Mt 6 1921; 
16. Der Dieb in der Nacht Lc 123940 = Mt 24 4344; 17. Der treue und 
untreue Hausverwalter Le 12 42-46 = Mt 24 4521; 18. Streit bringt der 
Messias Le 12 51—53 = Mt 10 24—36; 19. Wetterzeichen Le 12 54—56 
(= Mt 16 23?); 20. Mahnung zur Versdhnlichkeit Le 125859 = Mt 5 2526; 
21. Gleichnisse vom Senfkorn und Sauerteig Le 13 1s—21 = Mt 13 3123; 
22. Nur schwer kommt man ins Himmelreich Le 13 24—30 = Mt 7 13 14 
22 23 81112 1930; 23. Wehe tiber Jerusalem Le 13 34 35 = Mt 23 3729; 
24, Arbeitspflicht am Sabbat Le 1315 145 = Mt 12 11; 25. Hoffirtige 
und Demiitige Le 14 11 18 14 = Mt 2312; 26. Gleichnis vom grossen 
Mahl Le 14 15—24 = Mt 221-14; 27. Ernst der Nachfolge Jesu Le 
14 26 27 = Mt 10 37 38; 28. Gleichnis vom verlorenen Schaf Le 154-7 = 
Mt 18 12—14; 29. Zweiherrndienst Le 16 13 = Mt 6 24; 30. Bedeutung 
des Taufers fiir die Religionsgeschichte Mt 11 1213 = Le 16 16; 31. Er- 
fiillung der alttestamentlichen Verheissung Le 1617 = Mt 518; 32. Es 
geht nicht ab ohne Aergernis Le 1712 = Mt 187; 33. Der Fehltritt des 
Bruders Lc 1734 = Mt 1815 21 22; 34. Berg- oder baumversetzender 
Glaube (vgl. Mc 11 23 = Mt 2121) Mt 1720 = Le 1756; 35. Wieder- 
kunftsrede Le 17 22-37 = Mt 24 26—28 37—41; 36. Gleichnis vom an- 
vertrauten Gut Le 19 12-26 = Mt 25 14-30; 37. Verheissung an die 


Nicht Le von Mt. 21 


Jiinger Le 22 2930 = Mt 19 98, — Alle bisher aufgeziihlten, nur Mt 
und Le gemeinsamen Abschnitte sind Reden Jesu; dazu kimen noch 
38. Die Rede des Taufers Le 3 7—9 16 17 = Mt 3 7—12 (bei Mc 178 
steht nur Mt 3 11 Le 316); 39. Die Versuchungsgeschichte Mt 41—11 
= Le 41—13 und 40. Die Erzihlung vom Hauptmann zu Kapernaum 
Le 7 2-10 = Mt 8 5—13. 

Ausgeschlossen ist nun die Annahme, dass diese Stiicke in das eine 
der beiden Eyangelien unmittelbar aus dem anderen iibernommen wiren. 
Le kann sie nicht aus Mt tibernommen haben; sonst hitte er die Berg- 
predigt Mt 5 3—7 27 so zerpfliickt, dass er einen Auszug daraus Le 6 
20—49 giebt, einzelne Teile aber Le 11 1—4 9—13 34—36 12 22—81 33 34 58 
59 13 2430 16 13 17 mitten unter anderen Stoffen giebt, ohne dass irgend 
ein verniinftiger Grund fiir dieses Auseinanderreissen genannt werden 
kénnte. Dagegen begreift man leicht, wie Mt im Zusammenhang seiner 
Erzahlung das zerstreute Material zu grésseren Reden verarbeitet hat. 
Dass Mt wirklich so arbeitete, zeigt sich namentlich an den Stellen, an 
denen Le zwei Texte bietet, eimen aus Mc und einen anders woher, 
wihrend Mt diese beiden Texte in ein Ganzes zusammenarbeitet: An- 
weisung an die Jiinger Le 9 i—6 10 2—16 = Mt 10 5—42; Pharisier- 
rede Le 11 s9—52 20 45-47 = Mt 23 1—39; Wiederkunftsrede Lc 17 
22—37 21s—36 = Mt 245—2546. Also Lc kann nicht aus Mt die nur 
ihnen gemeinsamen Stiicke genommen haben. Aber auch Mt hat 
dieselben nicht aus Le iibernommen. Sonst hitte er doch schwerlich von 
drei Gleichnissen vom Verlorenen, die er Lc 15 beisammen fand, nur 
das Hirtengleichnis behalten Mt 18 12—14, Auch wegen der verschie- 
denen EHinarbeitung des Mc ist es wahrscheinlicher, dass Mt und Lc 
diese gemeinsamen Stiicke einer zweiten Quelle ebenso entnommen 
haben, wie die anderen dem Mc!. Diese zweite Quelle enthielt 
also im wesentlichen Reden Jesu; dass die Versuchungsgeschichte in 
ibr stand, fallt nicht aus diesem Rahmen heraus; denn die Jiinger hitten 
von diesen Versuchungen Jesu nie etwas erfahren, wenn ihnen nicht 
Jesus selbst diese Geschichte geboten hatte. Im Hbr-Evangelium war, 
wie wir sehen werden”, diese Geschichte noch als Erzihlung Jesu 


1 Die Freiheit in der Anordnung der Reden Jesu, die Mt und Le bei der ver- 
schiedenen Einarbeitung in den Mc-Text bekunden, ist doch eigentlich nur dann 
verstindlich, wenn die ihnen vorliegende Ueberlieferung diese Reden ohne jede 
Hinarbeitung in das Ganze des Lebens Jesu darbot. Ist es ganz undenkbar, dass 
Le die Reden des Mt in der Art zerstiickte, wie bei ihm diese Worte Jesu vorliegen, 
so ist es doch auch recht unwahrscheinlich, dass Mt diese Reden gebildet hatte, 
wenn ihm der doch auch irgendwie fertige Text des Le vorlag. 

2 Vol. S. 38. 


Nicht Le yon 
Mt. 


Nicht Mt von 
Le. 


Art der 
zweiten Quelle 


Zwei Quellen. 


99 II. Quellen des Lebens Jesu. 


enthalten. Auffallen kénnte nur die Tauferrede, die, wenn sie in der 
Quelle stand, jedenfalls ihre Hinleitung bilden musste. Aber soweit 
wir sehen kénnen, begann alle evangelische Erzihlung mit der Predigt 
des Taufers (vgl. Act 1 22 1037): unsere vier kanonischen Evangelien und 
das ausserkanonische Hbr-Evangelium beginnen damit den Bericht 
iiber die dffentliche Wirksamkeit Jesu. Ausserdem beriihrte die in 
Rede stehende Quelle noch zweimal das Wirken des Taufers (oben No. 2 
und 30); es ist also mindestens erklirlich, dass diese Redesammlung mit 
einer Predigt des Johannes anfing’. Anders steht es mit der entschie- 
den nicht in sie passenden Erzihlung von dem Hauptmann zu Kaper- 
naum. Diese Heilungsgeschichte trigt vielmehr den Charakter der Mc- 
Texte. Sie diirfte aus unserem Mc-Text friihzeitig ausgefallen sein, ohne 
dass wir die Griinde dafiir angeben kénnten. Die Geschichte ist nun 
jedenfalls bei Le 7 2—10 in urspriinglicherer Form als bei Mt erhalten. 
Denn Mt hat in sie ein Wort Jesu aus anderem Zusammenhang ein- 
geschoben, um gewissermassen eine bestimmte Lehre aus ihr zu er- 
schliessen (Mt 8 11 = Le 13 2829). Nun setzt die Fiirsprache der Ge- 
meindedltesten Le 7 45 voraus, dass Jesus mit den Verhaltnissen in 
Kapernaum noch wenig vertraut ist. Also wenn die Erzihlung ge- 
schichtlich ist, wire sie jedenfalls in den Bericht iiber die erste Zeit des 
Aufenthalts in Kapernaum einzuschieben Mc 1 21—5 43. 

Fiir Mt und Lc haben wir also zwei Quellen anzunehmen: Mcund 
eine Sammlung der Reden Jesu. Diese Sammlung der Herrnworte 
mochte in ihrer ganzen Anlage einer der Schriften des alttestament- 
lichen Prophetenkanons gleichen. Beniitzt ist sie von Mt und Le jeden- 
falls in demselben griechischen Texte; dass Jesus die aramiische Volks- 
sprache redete, diirfte als sicher gelten®. Es fragt sich nun nur, ob 


1 Man wird sogar schwerlich fehlgreifen, wenn man gerade diese Tduferrede 
schon deshalb mit Recht unter die Reden Jesu aufgenommen findet, weil ihre 
Wiedergabe auf eine Erzahlung Jesu an seine Jiinger zuriickgeht. Es war wohl die 
Rede, die Jesus vor seiner Taufe von Johannes gehort hatte. Und Jesus wusste, 
dass diese Bussforderung und Schilderung des Messiasgerichtes fiir seine eigene 
spatere Predigt von grundlegender Bedeutung gewesen ist. 

2 Vol. das Nahere Kap. IX. 

° Vgl.die aramaischen Ausdriicke aus dem Munde Jesu, die das Mc-Evangelium 
in der urspriinglichen Form wiedergiebt (S. 23). Man kann nur im Zweifel sein, 
ob Jesus nicht vielleicht etwas Griechisch verstanden hat. Das ist bei der helle- 
nistischen Ueberflutung Palastinas nicht undenkbar. Sein aramiisches Gebet haben 
in Jerusalem die an seinem Kreuze Stehenden nicht alle verstanden (Mc 15 35). Die 
Verhandlungen vor Pilatus wurden zweifellos griechisch gefiihrt, vielleicht mit 
Hilfe eines Dolmetschers, der aber nicht erwaihnt wird. Das Volk von Jerusalem 
ist erfreut, wie Paulus nicht griechisch, sondern in der Landessprache zu ihm redet 
(Act 22 2). 


Mc urspriinglich griechisch. — Redesammlung des Mt. 23 


seine Reden gleich bei der Sammlung iibersetzt worden sind, oder ob 
erst die Sammlung selbst ins Griechische iibertragen wurde. 

Gleichzeitig kénnte man fragen, ob das Mc-Evangelium grie- Me 
chisches Originalwerk oder eine Uebersetzung aus dem Aramiischen bp Pare 
ist. Letzteres ist ausgeschlossen: denn das Mc-Evangelium ist ganz 
offenbar fiir Heidenchristen geschrieben, wie namentlich die Stelle 734 
beweist, wo der Leser tiber Sitten der Pharisiier und aller Juden auf- 
geklart wird. Die ziemlich hiufig vorkommende Erklirung aramiischer 
Worter kann dagegen hier nicht zum Beweis verwendet werden, weil 
sie nattirlich erst in der Uebersetzung eingefiigt ware (317 Boaynpyé< 
= vlot Boots; 5 41 tarda nob = 1d xopdatov, Syetps; 7 11 xopRav = 
CHpov; 7 34 &opadd = cravotydynt; 14 36 aBRa = 6 mario; 15 34 hot 
eho Aad coBaydavel = 6 dedc won, 6 Dede pov, ele ch dynarérumés pre). 
Fiir eine griechische Urschrift des Mc spricht auch die iilteste, frei- 
lich in ihrem Wert nicht einwandfreie Nachricht des Papias (bei 
Euseb., K.G. If 39 15). Danach war Mc der Dolmetscher des Petrus 
und hat nach dessen Vortriigen aus der Erinnerung genau aufge- 
zeichnet, was Christus gesagt oder gethan hatte. Petrus habe nun 
nach den Bediirfnissen des Augenblicks gesprochen, und so habe Mc 
die rechte Reihenfolge der Erzihlungen nicht einhalten kénnen. Als 
Dolmetscher des Petrus hitte Mc ja wohl griechisch geschrieben. Was 
die Mangel in der Reihenfolge seiner Erzihlungen anlangt, so bietet 
gerade Me allein einen deutlichen Ueberblick iiber das Wirken Jesu, 
und die Hauptwendepunkte treten gerade bei ihm scharf hervor; bei 
Mt und Le ist vieles verwischt, bei Mt z. B. bezeichnet sich Jesus 
schon 7 21—23 in Offentlicher Rede (vgl. 7 28) als den Weltrichter, wah- 
rend er doch erst 16 16 von Petrus als Messias erkannt wird und 1617 
ausspricht, Petrus habe diese Offenbarung nicht durch menschliche 
Vermittlung erhalten. Bei Mc bezeichnet sich Jesus vor dem Petrus- 
bekenntnis 8 29 niemals als den Messias. Auch Lc giebt kein deutliches 
Bild der Entwicklung der Wirksamkeit Jesu; er lasst z. B. den ent- 
scheidenden Streit iiber die Reinheitsgebote (Mc 7 1-23) und damit 
auch die Flucht auf heidnischen Boden ganz aus (Me 7 24). Also der 
Vorwurf des Papias bezw. seiner Autoritat, dass Mc nicht in der 
rechten Ordnung erzihlt habe, zeigt nur, dass man zu seiner Zeit 
an der Reihenfolge der Erzihlungen in den spiteren Evangelien mehr 
Gefallen fand. 

Papias redet nun in demselben Fragment bei Euseb., KG. II Reaesammiung 
39 16 auch von einer urspriinglich aramdischen Zusammenstellung der ene 
Herrnworte durch Mt: MarSatog — — “Efpatdr dradéxce te hytx, ovve- 
odbaco. ir (Papias) selbst hat fiinf Biicher Erklarungen der Herrn- 
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worte geschrieben (Aoyiwy xopraxay sényijser¢ Huseb., KG. III 391). Diese 
Sammlung der Herrnworte, aber in derselben griechischen Uebersetz- 


Redesammlung ung!, diirfte die andere Quelle des Mt und Le neben Mc sein. Da 


Me beniitzt. 


Evangelium 
Mt bei 
Le beniitzt. 


Entstehung 
der 
Synoptiker. 


Aufgaben 
daraus. 


nun dieses Werk jedenfalls auf einen der naichsten Jiinger Jesu zuriick- 
geht, dagegen das Mc-Evangelium schon als griechisches Originalwerk 
jedenfalls der zweiten Generation angehért, so ist es von vorn herein 
wahrscheinlich, dass das Mc-Evangelium selbst in den verhiltnismassig 
wenigen von ihm gebrachten Redestiicken von der Sammlung der 
Herrnworte abbingig ist. Das ist deutlich der Fall in der Tauferrede 
178, wo aus den doch jedenfalls sehr mannigfaltigen Reden des Jo- 
hannes nichts genommen wird, als ein Stiick der bei Mt und Le aus- 
fiihrlicher gebrachten Rede; und zwar hat dieselbe Uebersetzung, wie 
bei Mt und Le, schon hier zu Grunde gelegen (vgl. bei Mc, Mt, Le 
od ob% stu.t txavdc). Weiter ist auch eine Beniitzung des Mt durch 
Le nicht darum unméglich, weil Le die nur mit Mt gemeinsamen Reden 
nicht dem Mt, sondern der Redesammlung entnommen hat. Die An- 
nahme einer nebenhergehenden Beniitzung des Mt durch Lc empfiehlt 
sich z. B. durch die bei beiden gleichartige Stellung der ersten grossen 
Rede (Berg- oder Feldpredigt) hinter den Worten Mc 378 und vor der 
Erzihlung vom Hauptmann von Kapernaum. 

Nun haben Mt und Le noch recht viel Sondergut. Wie viel da- 
von der Redesammlung oder sonstiger Ueberlieferung entstammt, lasst 
sich nicht mehr sagen. Die Entwicklung der synoptischen Litte- 
ratur stellt sich also so dar: erst sammelte Mt die Worte Jesu in ara- 
miischer Sprache; diese Redesammlung wurde friihe ins Griechische 
iibersetzt. Dem Bediirfnis der grossen Gemeinde entsprach aber eine 
solche Redesammlung offenbar nicht: sie wollte nicht bloss wissen, 
was Jesus geredet, sondern auch, was er sonst gethan und erlitten hatte. 
Da wurde zur Ergiinzung dieser Redesammlung das Mc-Evangelium 
geschrieben, das fiir die Reden den geschichtlichen Rahmen geben 
sollte. Selbstverstandlich konnte auch Mc die Reden nicht ganz tiber- 
gehen; er nahm sie, wo er sie brauchte, aus der Redesammlung auf. 
Nachher wollte man Thaten und Leiden nicht mehr von den Reden 
getrennt wissen; so entstanden neben anderen Evangelien Mt und Le, 
wobei Le auch schon den Mt beniitzt hat. Daraus ergiebt sich fiir 
eine geschichtliche Erforschung des Lebens Jesu die Regel, dass als 
erste, beste Quelle immer die Redesammlung in Betracht kommt, in 
zweiter Linie das Evangelium des Mc; die Hauptschwierigkeit ist noch 


’ Dieselbe griechische Uebersetzung liegt zu Grunde; das geht aus der Ueber- 
einstimmung auch im zufalligen Wortlaut und in der Wortfolge hervor, 
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heute, wie zur Zeit des Mt und Lc, die Hingliederung der Herrn- 
worte aus der Redesammlung und sonstigen Quellen in die nach Mc er- 
kennbare 6ffentliche Wirksamkeit Jesu?. 

Nun hat die Kirche neben den Synoptikern das Joh-Evange- 
lium in ihr N. T. aufgenommen, und so ist uns diese Darstellung des 
Wirkens Christi erhalten geblieben, die zwar reichlich an die synop- 
tischen Texte ankniipft, aber doch im Ganzen eine vom synoptischen 
Bilde wesentlich abweichende Schilderung bietet. Ist schon bei Mt 
— nicht auch bei Le, wenn man von der Geburtsgeschichte absieht — 
die Higentiimlichkeit der Predigt Jesu, wie sie uns Mc giebt, verwischt, 
dass Jesus anfangs den Glauben an sich als an den Messias mit Ab- 
sicht verschwiegen hat, so tritt im Joh-Evangelium Jesus von anfang 
an mit dem einzigen Zwecke auf, sich als den Sohn Gottes kund- 
zuthun, als den Messias, dessen Aufgabe hier aber mehr in der Gegen- 
wart, als in der Zukunft liegt, so dass das johanneische Messiasbild mit 
dem Messiasglauben des Judentums nur wenige Ziige gemein hat. 
Schon Andreas sagt es nach der ersten Begegnung mit Jesus seinem 
Bruder Simon Petrus: wir haben den Messias gefunden 1 41; Nathanael 
kommt dadurch, dass Jesus ferne Dinge schaut, zum Glauben d. h. zu 
der Erkenntnis, dass Jesus der Sohn Gottes, der Konig Israels ist 
1 4s—s0; das Wunder in Kana offenbart Jesu Herrlichkeit 211; dem 
Nikodemus sagt Jesus, dass er vom Himmel herabgekommen sei, also 
himmlische Dinge verkiinden kénne 3 12 13; der Samariterin bezeichnet 
sich Jesus ausdriicklich als den Messias 426; nach der Heilung am 
Teich Bethesda verteidigt Jesus seinen Anspruch auf Gottgleichheit 
5 1s—47; in der Synagoge zu Kapernaum bezeichnet er sich als das 
vom Himmel herabgekommene Brot, dessen Genuss ewiges Leben ver- 
leiht 6 25—59. Erst daran schliesst sich mit der Verwerfung durch viele 
das Petrusbekenntnis 6 60—71. 

Liegt in dieser Forderung der Anerkennung als Gottessohn der 
eine Hauptunterschied im Inhalt der johanneischen Predigt Christi 
yon dem der synoptischen, so liegt der andere in dem gianzlichen Aus- 
fall der universell sittlichen Predigt Jesu an sein Volk. Scheinbar 
wiederholt der johanneische Christus das aus der Synopse stammende 


1 Wenn diese Aufgabe als besonders schwierig bezeichnet wird, so soll damit 
nicht gesagt sein, dass z. B. die Priifung der Geschichtlichkeit der Erzihlung des 
Mc leichterhand zu erledigen sei. Aber die Unsicherheit in den bisherigen Dar- 
stellungen des Lebens Jesu beruht wesentlich darauf, dass Mc nicht strenge als 
Grundlage beniitzt wurde und dass man bei der Hingliederung der Herrnworte in 
den Mc-Text mehr der spielenden Phantasie als'streng wissenschaftlichen Grund- 
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Wort von der Wiedergeburt (Mt 183; Justin I Ap. 61) 33; aber wie 
es Nikodemus yon einer freilich Ausserlich gefassten Wiedergeburt 
verstehen will, ist das eine ganz thérichte Rede, die sich nur durch 
eine Missdeutung des griechischen évw<v erklirt. Nicht Wieder- 
geburt, sondern Geburt von oben, Geburt aus dem Geiste ist ge- 
meint. Sieht man daraus, dass der Verfasser Jesum mit Nikodemus 
griechisch sprechen lisst, so ist das ein deutlicher Beweis dafiir, dass 
er den Verhiltnissen Paldstinas ferne stand'; aber die Stelle zeigt 
auch, dass der Verfasser einen natiirlichen Unterschied unter den Men- 
schen annimmt, demzufolge die einen durch ihre Herkunft von der 
oberen Geisteswelt zum Schauen des Gottesreiches befihigt sind, die 
anderen aber nicht. Ganz dem entsprechend heisst es am Schlusse des 
Nikodemusgesprichs, dass die Bésen das Licht meiden, die Guten aber 
zum Lichte kommen und dass sich darin das Gericht Gottes vollzieht 
319-21, Also nicht Besserung der Schlechten, sondern Sammlung der 
Guten ist das Werk Christi. Die Guten sind aber gut wegen ihrer 
Herkunft von oben. Im Gesprach mit der Samariterin kommt Jesus 
allerdings auf die schlimmen Verhialtnisse ihres hauslichen Lebens zu 
reden (4 17 18); aber er schildert sie bloss, um sich von ihr auf ein weit 
abliegendes Thema, den rechten Ort des Gottesdienstes, fiihren zu 
lassen, und wenn da im Gegensatz zum Gottesdienst auf Garizim oder 
in Jerusalem die Anbetung in Geist und Wahrheit in Aussicht gestellt 
und damit vielleicht der Gottesdienst der sittlichen Bethatigung gemeint 
ist, so ist es doch mindestens sehr fraglich, ob die Frau aus dieser all- 
gemeinen Rede den nétigen Schluss auf ihr eigenes Leben gezogen 
haben diirfte. Zu dem am Teich Bethesda Geheilten spricht Jesus 
freilich: stindige nicht mehr; aber bestimmte Anweisung zu guter That 
giebt er ihm nicht (514): das unterscheidet dieses Wort hier von dem 
vollig gleichlautenden 8 11, das sich auf eine bestimmte Siinde bezieht, 
aber mit der ganzen Perikope von der Ehebrecherin nicht in das Jo- 
hannesevangelium gehort?. An synoptische Stoffe erinnert es, wenn 
Jesus 5 17 7 12—14 sein Recht am Sabbat zu arbeiten, verteidigt. Aber 
517 giebt das nur den Anlass zu einer Auseinandersetzung tiber die 


1 Das gilt trotz der Anmerkung 3 zu S. 22. Der Meister in Israel und An- 
gehérige des Synedriums (3 1 2 10 7 50) verstand jedenfalls aramiisch, und so ware 
eine Unterredung zwischen Jesus und ihm unzweifelhaft in der Landessprache 
geftihrt worden. 

> Auch beim Kranken am Teich Bethesda kénnte ja an eine bestimmte Siinde 
gedacht sein, die etwa die Ursache seiner Krankheit gewesen ist; aber fiir das 
Johannesevangelium ist es bezeichnend, dass diese Siinde mit keinem Worte naher 
bezeichnet, sondern nur in allgemeinster Weise besprochen wird. 
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Gottgleichheit Jesu. 7 19 wirft Jesus allerdings den Juden vor: keiner 
von euch erfiillt das Gesetz; aber an ihrer Besserung arbeitet er nicht: 
er bringt ihnen keine neuen Motive zur Selbsterziehung. 8 24 verkiindet 
er den Gegnern: ihr werdet in euren Siinden sterben; aber er begriindet 
das nicht damit, dass er auf eine falsche Willensrichtung bei ihnen hin- 
weist, sondern damit, dass er als Bedingung hinzufiigt: wenn ihr nicht 
glaubet, dass ich es bin (nimlich die entscheidende Person, mit der 
einer verbunden sein muss, der gerettet sein will). Das wird 8 31—36 
naher ausgefiihrt: wer sich an Jesu Wort halt, erkennt die Wahrheit, 
und diese Erkenntnis macht ihn von der Knechtschaft der Siinde frei. 
Hier ist also eine bessernde Wirkung der Predigt Jesu ins Auge ge- 
fasst; aber diese Besserung soll nicht durch unmittelbare Einwirkung 
auf den Willen erreicht werden, sondern durch Befriedigung des Er- 
kenntnisstrebens; sie ist also nicht das unmittelbare Ziel der Worte 
Jesu, sondern die nebenhergehende Folge der Annahme seines Wortes. 
Bestimmte, das Verhialtnis des Menschen zum Menschen regelnde 
Forderungen finden wir erst da, wo Jesus zum geschlossenen Kreis 
seiner Jiinger redet, und zwar wird dieser Kreis zum Dienen und 
Lieben unter einander ermahnt, wihrend zur Welt draussen keine sitt- 
liche Beziehung vorausgesetzt wird (vgl. aAAyjwy 13 14 34 35 15 12 17). 
Wie das Verhaltnis der Jiingergemeinde zur , Welt“ gedacht ist, geht 
am deutlichsten daraus hervor, dass in dem hohepriesterlichen Gebet 
ausdriicklich gesagt ist: ich bitte nicht fiir die Welt (od mept tod xdonov 
gpwt® 179). Das ist eine andere Gedankenrichtung, als sie der synop- 
tische Jesus bei der Bestimmung des héchsten Gebots Me 12 29—a1, 
im Samaritergleichnis Le 1030—37, in der Schilderung des Gerichtes 
Mt 25 31—46 offenbart?. 

Aber auch in der Form der Predigt Jesu unterscheidet sich 
das Joh-Evangelium durchaus von den Synoptikern. Bei den Synop- 
tikern lernt und lehrt Jesus durchaus auch religiés-sittliche Wahrheiten 
aus der ihn umgebenden Natur und den mancherlei Verhiltnissen des 
ihn umgebenden Volkslebens. Das Warten des Siemanns auf die Ernte 
lehrt ihn geduldig auf den Erfolg seiner Predigt warten; sieht er die 
Fischer am Strande sitzen und brauchbare und unbrauchbare Fische 
sondern, so mahnt ihn das an das kiinftige Gericht Gottes mit seiner 
Scheidung von Bésen und Guten; sieht er, dass man einen zerrissenen 
alten Rock nicht mit ganz neuem Stoffe flicken mag, damit er nicht neben 


1 Hs ist die Stimmung der von der heidnischen (und jiidischen) Welt verfolgten 
Gemeinde. Das ,neue Gebot* gege nseitiger Liebe Joh 1334 35 setzt einen viel 
enger geschlossenen Gemeindeverband voraus als ihn Jesus nach den Synoptikern 
gedacht hat und eine viel’schirfere Abgrenzung seiner Gemeinde von der , Welt“. 
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der geflickten Stelle zerreisst, so lernt Jesus daraus, dass seine neuen 
Anschauungen iiber Frémmigkeit die alte Sitte zerstoren miissen, 
wenn er selbst auch nichts weiter gegen die alte Sitte thut (Mc 4 26—29 
Mt 13 47—50 Mc 2 21). Ein solches Lernen aus irdischen Dingen, wie es 
die ganze synoptische Predigt Jesu durchzieht, ist dem johanneischen 
Christus fremd. Der vierte Evangelist macht an einigen Stellen einen 
schiichternen Versuch, etwas der synoptischen Bildrede Aehnliches den 
Herrn sprechen zu lassen. Man rechnet dahin das Wort: Der Knecht 
bleibt nicht im Hause ewiglich, der Sohn bleibt ewiglich (8 35). Das ist 
ein aus den gewohnlichen Verhiltnissen des Altertums kaum verstind- 
licher Satz, der aber durch Riickgang auf Gal 4 20 als auf seine Quelle 
begreiflich wird’. Hine Beweiskraft soll dieser Hinweis auf die Ver- 
haltnisse innerhalb der Hausgemeinschaft allerdings besitzen, und 
darin liegt die Méglichkeit, ihn mit den viel treffenderen synopti- 
schen Gleichnisreden zu vergleichen. Ferner bietet das Joh- 
Evangelium die Rede vom guten Hirten 101—16. Da wird zunichst als 
Merkmal des berechtigten Hirten gegeniiber dem Rauber und Dieb 
der Umstand bezeichnet, dass der Hirte durch die Thiir, Rauber 
und Dieb aber anderswoher in den Schafhof kommen. Dem berech- 
tigten Hirten dffnet der Thiirhiiter des also jedenfalls sehr gross ge- 
dachten Hofes, und dieser Hirt ruft seine eigenen Schafe beim Namen 
— vorgestellt ist offenbar eine Mehrheit von Herden in einem Schaf- 
hof, also auch mehrere berechtigte Hirten, von denen aber jeder seine 
eigenen Schafe hat. Dem Hirten folgen nun die Schafe hinaus auf die 
Weide, wihrend sie einem Fremden nicht folgen, also einem berechtig- 
ten Hirten anderer, mit ihnen sonst in demselben Hof vereinigter 
Schafe. — So weit (10 1-6) ist ein zusammenhingendes, in sich deut- 
liches Bild gegeben, sobald man die Vorstellung eines grossen Schaf- 
hofes, in welchem mehrere Herden vereinigt sind, festhalt. Und auch 
das ist klar, dass dieses Bild etwas lehren kann: es giebt viele berech- 
tigte Prediger des Evangeliums; aber jeder hat nur Erfolg bei den 
Menschen, die Gott ihm zuweist?. So ist das Gleichnis von dhnlicher 
Bedeutung, wie das vom vierfachen Ackerfeld: es tréstet iiber schein- 
bar mangelhaften Erfolg der Predigt und kénnte sehr wohl auf Jesus 


1 Hiatte Paulus diese johanneische Christusrede gekannt, so hatte er sie fiir 
seine Beweisfiihrung beniitzen kénnen. Nun aber sieht man Gal 4 30 das Bild aus 
der ureigenen Gedankenarbeit des Apostels am A. T. erstehen. Die johanneische 
Christusrede ist aber nur als Citat dieses paulinischen Bildes verstandlich. Also hat 
der Evangelist das Wort in Hrinnerung an seine Lektiire des Galaterbriefs gebildet. 

* Jesus begriindete vielleicht mit dem Gleichnis, dass er seine Jiinger paar- 
weise ausschickte Mc 67. 
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zuriickgehen, Ob nicht erst spater die Bezugnahme auf die, welche 
tiber die Mauer oder sonstwie hereinkommen, in das echte Gleichnis 
hereingebracht wurde, kénnte man dahin gestellt sein lassen. Das Bild 
des Hirten, der in den grossen Schafhof hereintritt und aus der Menge 
von Tieren seine Schafe zu sich ruft, ist fiir Jesus ein Gleichnis des 
Predigers, der die ihm gerade von Gott bestimmten Menschen zu 
gewinnen weiss. Nun miiht sich aber der Joh-Evangelist v. 7—16 um 
Deutung dieses Gleichnisses, Ahnlich wie in der Synopse schon bei Mc 
4 14-20 das Gleichnis vom vierfachen Ackerfeld und bei Mt 13 36—43 das 
Gleichnis vom Unkraut unter dem Weizen ausfiihrlich gedeutet wer- 
den’. Aber Joh 10 7—16 ist eine sehr ungliickliche Ausdeutung des 
vorangehenden Bildes, sofern sich v.79 Jesus ausdriicklich als die 
Thiir des Schafhofes bezeichnet, dagegen v. 11—14 als den guten Hirten. 
Das erste wiirde noch einigermassen dem urspriinglichen Sinn ent- 
sprechen: nur der ist zur Predigt des Evangeliums berufen, der durch 
Jesus gesandt ist; aber die ganze Beziehung des Gleichnisses auf die 
Person Jesu kann nur als verkehrt bezeichnet werden. Nicht das 2yo 
stut V. 79 11 14 ist hier am Platze; man erwartet eher: , Das Evangelium 
ist gleich einem Hirten, der seine Schafe aus den vielen Tieren des 
Schafhofes ruft“; oder nach Jesu Sprachgebrauch lautete das Gleich- 
nis urspriinglich: ,. Das Himmelreich ist gleich einem Hirten, der an 
die Thiir des Schafhofes kommt. Und der Thiirhiiter 6ffnet ihm, und 
er ruft seine eigenen Schafe mit Namen und fiihrt sie hinaus. Wenn er 
alle eigenen herausgelassen hat, zieht er vor ihnen her, und die Schafe 
folgen ihm, weil sie seine Stimme kennen. Einem Fremden aber folgen 
sie nicht, sondern fliehen vor ihm, weil sie die Stimme des Fremden 
nicht kennen.“ Dieses urspriingliche Gleichnis ist nun zuerst so tiber- 
arbeitet worden, dass dem Hirten, der durch die Thiir des Schafhofes 
eintritt, Diebe und Rauber entgegengestellt werden, die anderswoher 
hineinkommen. Zu diesem Zusatz passt dann die Erklirung, dass Je- 
sus die Thiir ist; wer ohne ihn sich an die Gemeinde wendet, ist ein 
Irrlehrer (Dieb und Rauber). Diese spiitere Ueberarbeitung des Gleich- 
nisses setzt also unser Evangelium schon voraus. Der Evangelist hat 
sie nicht selbst vollzogen; denn er bleibt nicht dabei, in Jesus die Thiir 
zu sehen, durch welche der gute Hirte kommt; er sieht in Jesus selber 
den guten Hirten, was nun nicht nur eine hassliche Verwirrung hervor- 
ruft — Jesus soll zugleich Thiir und Hirte sein —, sondern auch zur 
Folge hat, dass die Diebe und Rauber nicht auf Irrlehrer, sondern auf 


1 Wegen Echtheit oder Unechtheit dieser Deutungen vgl. ihre Besprechung 
in Kap. X. 
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Pseudomessiasse, die Jesus vorhergingen, gedeutet werden (v. 8). Auch 
dass Jesus die Thiir ist, wird v. 9 nicht im Sinne des Gleichnisses auf- 
gefasst, wonach der Hirte sich durch seinen Eintritt durch die Thiir 
ausweist, sondern es wird in Bezug auf dieSchafe dahin gedeutet, dass 
man durch Jesus zur rechten Weide komme. Dann wird v. 11—15 Jesus 
als der gute Hirte geschildert, aber wieder nicht in eigentlicher Deu- 
tung des Gleichnisses — die spielt nur v. 14 15 herein —, sondern in 
neuer Ausfiihrung des Bildes, wobei der Schafbesitzer dem gemieteten 
Hirten gegentibergestellt wird im Augenblick, da der Wolf der Herde 
naht. So soll sich Jesus als den guten Hirten erweisen durch seinen 
Tod fiir die Schafe. Aber ein treuer Hirte, der im Kampf mit dem 
Wolf stirbt, rettet die Schafe nicht. Endlich beniitzt der Evangelist 
das Bild des Hirten sogar noch dazu, die Vereinigung von Juden und 
Heiden in einer Gemeinde daran zu veranschaulichen (v.16), Also hier 
liegt ein echtes Gleichnis Jesu zu Grunde; aber schon dem Joh- 
Evangelisten lag es in iiberarbeiteter Form vor, und er selbst ist offen- 
bar nicht imstande, eine in sich klare, einheitliche Deutung des ur- 
spriinglichen Bildes zu geben. Das nichste johanneische Bildwort 
Jesu ist das vom Weizenkorn, das nur dann nicht allein bleibt, sondern 
viele Frucht bringt, wenn es in die Erde gelegt wird und erstorben ist. 
Dass Jesus das schwerverstindliche Schicksal seines Todes seinen Jiin- 
gern in vielfacher Weise verstiandlich zu machen suchte, ist eine sicher 
feststehende Thatsache; dass ihm das Bild der Aussaat ein sehr gelaufiges 
Bild war, ist auch nicht zu bezweifeln. Aber dassJesus durch seinen Tod 
nicht etwa die Erscheinung des Gottesreiches ermoéglicht, sondern eine 
Erweiterung seiner Gemeinde herbeifiihrt, ist ein im Joh-Evangelium 
oft, in den synoptischen Evangelien gar nicht ausgesprochener Gedanke, 
der also auch hier auf Rechnung des Kvangelisten zu setzen sein diirfte 
(vgl. Joh 3 1415 101617 11 52 12 82). Ausfiihrlicher ist die allego- 
rische Bildrede vom Weinstock und den Reben (15 1-6). Gott ist der 
Weingartner, der mit der Scheere Unbrauchbares entfernt, Brauchbares 
reinigt; aber die Rebe behilt nur Saft, solange sie am Weinstocke ist. 
Es scheint das eine Verarbeitung synoptischer Bildreden zu sein (vgl. 
etwa Mt 310 1513). Der Gedanke einer solchen ins Mystische hiniiber- 
spielenden Vereinigung Jesu mit den Seinigen passt trotz Mt 18 20 28 20 
gar nichtin das Bild, welches uns die Synoptiker iiber das Verhiltnis Jesu 
zu seinen Jiingern mit lebensvoller Anschaulichkeit geben. Aber auch 
dieser Gedanke ist echt johanneisch (14 18 20 23 28). Endlich giebt 
der Joh-Evangelist das dem Judentum und Urchristentum geliufige 
Bild von den Wehen des Messias (16 21) wieder; das ist ein Wort, das 
in seinen freilich besonders gearteten Wiederkunftsreden nicht fehlen 
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durfte (vgl. Mc 138 Mt 24s I Thess 53 Apk 122). — Jedenfalls sind 
die aufgezihlten fiinf Bildreden verschwindend wenig gegeniiber der 
langen Ausdehnung johanneischer Christusreden. Diese sind im Gegen- 
satz zu den kurzen kernigen Spriichen des Herrn bei den Synoptikern 
nichts weniger als anschaulich, voll Wiederholungen, ohne dialektische 
Scharfe. Zum Beweise fiihre ich nur die Stelle 16s—11 an. Es ist 
psychologisch einfach unméglich, diese Worte von demselben Manne 
herzuleiten, der in den synoptischen Christusworten zu uns spricht. 
In seiner Geschichtserzihlung beriihrt sich das Joh-Evangelium 
naturgemiss vielfach mit den synoptischen Evangelien. Auch es be- 
ginnt mit dem Bericht iiber die Predigtwirksamkeit des Johannes, 
in dessen Nahe auch Jesus weilt (1 19-51). Es erzihlt von der Riick- 
kehr Jesu nach Galiliéia und seiner Uebersiedelung nach Kapernaum. 
Auch dass Mutter und Briider Jesu einmal dahin kamen, ist ihm nicht 
unbekannt 2 1-12. Die Verwerfung Jesu in seiner Heimat, die Hilfe- 
leistung an den Hauptmann von Kapernaum 4 43—54, die Heilung eines 
Gelihmten, wobei sich Jesus irgendwie Gott gleich stellt 55—18, die 
Speisung der Fiinftausend, das Meerwandeln 6 1—21, mehrere Sabbat- 
verletzungen 5$—17 7 2223 916, die Heilung eines Blinden 9 1—7, die 
Erweckung eines Toten 11 17—44 und die ganze Leidensgeschichte, 
deren einzelne Glieder nur anfangs stark verschoben sind (11 47—19 42, 
dazu 213—22) haben Johannes und die Synoptiker mit einander gemein. 
Aber jedem Betrachter wird sich viel mehr, als die Aehnlichkeit, die 
Verschiedenheit der johanneischen und synoptischen Geschichtserzih- 
lung aufdraingen. Insbesondere fallt die oftmalige Wirksamkeit 
Jesu in Judia und Jerusalem auf. Zwar erdffnet er auch im vierten 
Evangelium seine Wirksamkeit in Jerusalem mit der Tempelreinigung, 
wie bei den Synoptikern (Mc 1115—18 Joh 2 13—22), Aber ausserhalb 
Jerusalems und Judias befindet sich Jesus im Joh-Evangelium tiber- 
haupt nur 1 19—2 12 4154 6 1—7 10 10 40—11 16; in Galilda ist er 
sogar nur 2 1—12 4 43-54 61—7 10. Der haufige Aufenthalt in Judia 
ist durch jiidische Festfeiern veranlasst 213 51 721155. Aber an 6ffent- 
lichen Reden Jesu in Jerusalem bietet das Joh-Evangelium nicht mehr 
als die Synoptiker, nur dass die Reden weitschweifiger, nicht etwa 
inhaltsreicher sind. Das ist dadurch herbeigefiihrt, dass dem Joh- 
Evangelium die Reden und Streitgesprache Jesu Mc 1127—13 37 fehlen. 
An deren Stelle treten beim letzten Aufenthalt in Jerusalem die breit 
ausgefiihrten Abschiedsreden an die Jiinger (13—17). Durch die 
Erwahnung dreier Passahfeste 2 13 6 4 11 55 erscheint die evangelische 
Geschichte auch zeitlich weiter ausgedehnt, als bei den Synoptikern, 
wo nur von dem einen Todespassah die Rede ist (Mc 141). Eine gréssere 
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Fiille an Erzahlungen findet sich aber nicht. Nun muss jedenfalls 
die Losreissung der Tempelreinigung vom Todespassah und die Er- 
setzung des hl. Abendmahls durch die Fusswaschung auffallen. Dass 
die Tempelreinigung mit dem Todespassah zusammengehért, ist ge- 
schichtlich dadurch verbiirgt, dass das gerade nach Joh 2 19 bei dieser 
Gelegenheit gesprochene Wort einen Gegenstand der Anklage des 
Gefangenen und der Verhéhnung des Gekreuzigten gebildet hat (Me 
1458 152930), Es ist also zur Zeit der Gefangennahme und Kreuzi- 
gung noch in frischem Gedichtnis!. Auch bildet die Verteidigung der 
Tempelreinigung in der Synopse den bestimmten Anlass zum offenen 
Bruch zwischen Jesus und dem Hohenrat (Mc 1127—12 12). Desgleichen 
ist die Stellung der Hinsetzung des Abendmahis am letzten Abend vor 
Jesu Tod nicht bloss durch die Synopse (Mc 14 22—25), sondern auch 
durch den Bericht des Paulus (I Kor 11 23—25) vollkommen gesichert. 
Also ist die Verlegung der Tempelreinigung auf eine friihere Wirk- 
samkeit Jesu in Jerusalem und die Auslassung der Abendmahlsein- 
setzung bei dem letzten abendlichen Zusammensein Jesu mit den 
Seinigen, das gerade im Joh-Evangelium in fiinf ausgedehnten 
Kapiteln (13—17) geschildert wird, eine grosse Gewaltsamkeit des 
Erzihlers, die seine geschichtliche Glaubwiirdigkeit sehr in Frage 
stellen muss. Nun zeigt aber gerade diese Auslassung der Abend- 
mahlseinsetzung, dass es dem Joh-Evangelisten gar nicht darauf an- 
kommt, als glaubwiirdiger Berichterstatter im gewéhnlichen Sinne 
zu gelten. Denn wo es Christen gab, da wurde das Abendmahl ge- 
feiert, und da wusste man auch, dass Jesus diese Handlung am Abend 
vor seinem Tode eingesetzt hat. Aber wo jeder Christ einen Bericht 
tiber die Hinsetzung des hl. Mahles erwartete, da bringt das Joh- 
Evangelium seine HErzahlung von der Fusswaschung: wer daran nicht 
teil hat, hat nicht teil an Christo; es geniigt aber, dass ihm die 
Fiisse gewaschen sind, Hinde und Haupt brauchen nicht auch ge- 
waschen zu werden. Offenbar giebt hier Joh (13 4—10) eine Hinsetzung 
der Taufe, die man bei den Synoptikern vergebens sucht. Der vierte 
Hvangelist lisst Jesus auch gegen die synoptische Ueberlieferung 
3 2226 41 taufen; 42 hinkt dann ein mattes Zugestindnis an die gemein- 
christliche Ueberlieferung nach. Wenn er die Taufeinsetzung an der 
Stelle der Abendmahlseinsetzung bringt, dann will er nicht etwa den 


* Dagegen kénnte man einwenden, das sich die Zeugen beim Prozess im 
Synedrium hinsichtlich des Wortlautes dieses Ausspruchs Jesu widersprachen 
Mcecl1459. Aber es ist doch undenkbar, dass man Jesus auf Grund eines zwei Jahre 
vorher gesprochenen Wortes verurteilen wollte, wahrend er seitdem nach dem 
Joh-Evangelium so oft lange in Jerusalem gewirkt hatte. 
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Wert des hl. Mahles irgendwie herabsetzen; vielmehr will er die 
hl. Waschung in der Taufe als dem hl. Mahl gleichwertig hervorheben. 
Dabei macht er zugleich deutlichst den Vorschlag, an Stelle der Voll- 
taufe eine Fusswaschung treten zu lassen. Dass er das Abendmahl 
nicht herabsetzen will, zeigt er dadurch an, dass er Jesus im Anschluss 
an das Speisungswunder (6 i—13) in der Synagoge zu Kapernaum eine 
freilich aller volkstiimlichen Frische entbehrende mystisch dunkle Rede 
tiber das Essen seines Fleisches und das Trinken seines Blutes halten 
lasst (6 2s—59)'. Das ist nun wieder geschichtlich ganz unglaubwiirdig ; 
denn wenn irgend etwas im Christentum von Anfang an nur fiir die 
Jiingergemeinde war, so war es die Abendmahlshandlung mit den sie 
deutenden Worten. Zu einer Rede in der Synagoge — und zwar noch 
vor Kinsetzung des hl. Mahls — passten solche Worte gewiss nicht. 
So lasst denn auch der Evangelist viele an ihnen Anstoss nehmen, 
wahrend der engere Jiingerkreis Jesus treu bleibt. Das ist die Ueber- 
leitung zum Petrusbekenntnis. Dass der Evangelist von dem Streit 
tiber die Reinheitsgebote, von der Flucht Jesu nichts erzihlt, fallt 
nicht auf, da schon Lc fast ebenso von der Speisung der Fiinftausend 
zum Petrusbekenntnis tibergeht (Le 9 10—22). Aber gewaltsam hat er 
auch hier gefindert. Da er Jesus von anfang an sich als Messias be- 
zeichnen lasst, kann Petrus natiirlich nicht diesen Glauben jetzt als 
der erste zum erstenmal aussprechen; er bekennt nur, die Richtigkeit 
des Messiasanspruches Jesu aus dessen Worten erkannt zu haben und 
bei diesem Glauben bleiben zu wollen. Nun erz&hlt Mt (16 23), dass 
derselbe Petrus gleich hinterher als Versucher (catava¢) von Jesus zu- 
riickgewiesen wurde, weil er seinen Meister von dem seiner wartenden 
Leidenswege zuriickhalten wollte. Auch Johannes erzihlt, dass Jesus 
gleich nach dem Petrusbekenntnis einen seiner Jiinger als dtd80d0¢ be- 
zeichnet habe. Damit habe er aber den Verriter, Judas Ischariot, ge- 
meint (6 70 71). In der Leidensgeschichte lasst das Joh- Evangelium 
das Gebet in Gethsemane und den Ruf am Kreuz aus Ps 22 2 als des 
Gottessohnes unwiirdig weg; einen Rest des Gethsemanegebetes hat er 
12 27 28 aufgenommen, wo nun freilich Jesus diese persénlichste An- 


1 Diese Worte sind freilich an ihrer Stelle nicht unmittelbar auf den Abend- 
mahlsgenuss, sondern auf die innerliche Vereinigung des Gléubigen mit seinem 
Heiland zu beziehen. Dass aber ein Wort tiber das Essen des Fleisches und Trinken 
des Blutes des Menschensohnes von der spateren Gemeinde sofort zur Deutung der 
Abendmahlsworte verwendet wurde, das war nicht nur selbstverstindlich, sondern 
lag jedenfalls auch in der Absicht des Evangelisten. Noch mehr: der Schrecken 
iiber das Menschenfleischessen und Menschenbluttrinken (6 52 53) ist eme Vorweg- 
nahme des Entsetzens der Heiden iiber die thyesteischen Mahle der Christen- 
gemeinde (S. 11 Anm. 1). 
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gelegenheit vor der ihn umgebenden Menge an Gott bringt; dem ent- 
spricht, dass Gottes Antwort auf dieses Gebet nach dem Wort Jesu 
1230 nicht um seinetwillen, sondern um der Menge willen gegeben 
wird. Hin anderer Rest des Gethsemanegebetes findet sich 18 11 in 
dem stolzen Wort Jesu an Petrus: sollte ich den Kelch nicht trinken, 
den mir mein Vater gegeben hat? Des Gottessohnes unwiirdig erschien 
auch das Schweigen Jesu vor seinen Anklagern. Nun wagte es der 
HKyangelist nicht, an dem allzu bekannten Verhér durch den Hohe- 
priester Kajaphas etwas zu andern; er erzaihlt deshalb von Jesu Vor- 
verhér vor des Kajaphas Schwiegervater Hannas 18 12 13 19-23. Jesu 
Verteidigung hier scheint an das Wort bei der Gefangennahme Mt 26 55 
anzukniipfen. Vor Pilatus schweigt Jesus nach Mc 15 1—5 nahezu 
vollstindig; bei Joh (18 33—37 19 8s—11) schweigt er durchaus nicht, 
sondern giebt reichlich iiber sein Wirken Auskunft; nur zur Er- 
klarung der synoptischen Tradition ist 19 9 eingefiigt. So ist hier also 
die ganze evangelische Geschichte wesentlich veraindert und umgearbei- 
tet; auch die Nebenpersonen nehmen an dieser Umarbeitung teil. Der 
Tiufer Johannes ist im vierten Evangelium nicht der Bussprediger, 
der das nahe Gericht verkiindet. Hr hat seinen Beruf einzig und allein 
darin, auf die bestimmte Person Jesu als auf den Messias das Gottes- 
volk aufmerksam zu machen. Hat er dies gethan, so ist seine Arbeit 
vollendet; Jesus muss wachsen, er aber muss abnehmen (1 6—8 19—37 
3 27—36 10 41). 

Fiir die Feststellung des Quellenwertes des Joh-Evangeliums 
kénnen diese Bemerkungen im ganzen geniigen; sein kirchengeschicht- 
licher und asthetischer Wert ist hier nicht zu besprechen. Doch muss 
auch hinsichtlich des Quellenwertes noch eine Erginzung hinzugefiigt 
werden. Man wird ja eine so freie Verarbeitung und Umgestaltung 
des iiberlieferten Stoffes am liebsten gar nicht als geschichtliche 
Quelle beniitzen. Aber es wurde schon darauf aufmerksam gemacht, 
dass das der Anklage Mc 14 58 und der Verhéhnung Mc 1530 zu Grunde 
liegende Wort nur im Joh-Evangelium (2 19) als Wort Jesu vor- 
kommt und zwar nachweislich im richtigen Zusammenhang!. Ferner 
liess sich aus Joh 10 1—6 ein dem Evangelisten iiberliefertes, aus der 
synoptischen Tradition nicht mehr zu gewinnendes Gleichnis Jesu 
herausschalen, an dessen Echtheit zu zweifeln kein Grund vorliegt. 
Weiter werden wir sehen, dass das Joh-Evangelium allein ausser 


* Was den besonderen Ausdruck anlangt, so hat das Joh-Evangelium die 
Form des Wortes in Jesu Mund gelegt, nach welcher er nicht verurteilt werden 
konnte; Mc 14 58 15 30 geben die Gegner Jesu den anderen Wortlaut, auf Grund 
dessen eine Verurteilung erfolgen sollte. Vgl. das Naéhere Kap. XIII. 
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dem apokryphen Petrusevangelium eine richtige Angabe iiber den 
Todestag Jesu macht, sofern es Jesu Kreuzigung auf den Tag vor 
Beginn des Festes legt, wiihrend nach Mc (Mt Lc) Jesus am ersten 
Festtag gekreuzigt wurde. Ebenso richtig wird sich uns das Datum 
der Salbung in Bethanien Joh 121 erweisen. Gerade die Freiheit des 
Evangelisten bei Behandlung seines Stoffes zeigt, dass die Ueberliefe- 
rung des Lebens Jesu zur Zeit seiner Arbeit im Gemeindeglauben 
noch nicht sich verfestigt hatte: da konnte der Fluss der evangelischen 
Erzaihlung noch manche bei den Synoptikern nicht verwertete Stofte 
mit sich fiihren. Aber freilich die Armut des vierten Evangeliums an 
wirklichem Sondergut beweist, dass dieser Stoffe doch wohl recht 
wenige waren, und man wird immer sich fragen miissen, wie viel der 
Evangelist auch aus eigener Erfindungsgabe hinzugefiigt hat}. 

An Quellenwert steht nun jedenfalls dem Joh-Evangelium ein 
ausserkanonisches Evangelium gleich, von dem uns freilich nur Bruch- 
stiicke tiberliefert sind, das sog. Hbr-Evangelium. Die Fragmente 
sind bequem zusammengestellt bei NestiE, Novi Testamenti Graeci 
supplementum Tauchnitz; Leipzig 1896, S. 76—80. Ausserdem vgl. 
A. Harnack, Gesch. der altchr. Litteratur I 6—10, II 625—651. 
Dieses von den Judenchristen Palastinas mehrere Jahrhunderte hin- 
durch gebrauchte Evangelium war jedenfalls in araméischer Sprache 
geschrieben; Harnack setzt es mit gutem Grund zwischen 65 und 
100 n. Chr.; es ist also jedenfalls eine dem Le- und Joh-Evange- 
lium ebenbiirtige Urkunde gewesen, weil gleichaltrig und noch dazu 
auf dem Mutterboden des Christentums, Palistina, erwachsen. Von 
einer Kindheitsgeschichte in diesem Evangelium wissen wir nichts. Die 
Stellen des Hieronymus zu Mt 25 1523, die NESTLE als erste Bruchstiicke 
giebt, beziehen sich nicht auf das Hbr-Evangelium, sondern auf eine 
hebriische Uebersetzung des Mt. Ausfiihrlich erzihlt war im Hbr- 
Evangelium, wie Jesus von Mutter und Briidern aufgefordert wird, mit 
ihnen zur Taufe des Johannes zu gehen. Da erwidert er: — , Was 
habe ich gesiindigt, dass ich ginge und mich von ihm taufen liesse — 
wenn nicht gerade das, was ich sagte, Unkenntnis ist.“ Damit ver- 
gleiche man Mt 3 13—15. Bei Mt lisst sich Jesus von Johannes taufen, 
um alle Gerechtigkeit zu erfiillen, um alles zu thun, was zur Frémmig- 


1 Kine gute Ueberlieferung vermuten wir noch an folgenden Stellen: 6 42 die 
Eltern Jesu; 7 1-10 Jesus weigert sich anfangs mit seinen Briidern zu ziehen, geht 
aber dann doch nach Judiéa; 7 42 der Messias stammt nicht aus Galilaia, sondern 
aus Bethlehem und vom Geschlechte Davids; 111 Bethanien das Dorf der Maria 
und Martha; und wohl auch 11 16: die Todesbereitschaft des Thomas. Vgl. das 
Register zu diesen Stellen. 
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keit gerechnet wird, obwohl er so gut wie der Taufer weiss, dass er keine 
Siindenvergebung braucht; im Hbr-Evangelium erklart Jesus, viel- 
leicht nur aus Unkenntnis sich keiner Stinde bewusst zu sein. Hin solches 
Wort Jesu wire niemals in ein Evangelium gekommen, wenn es nicht 
aus dem Munde Jesu selbst herriihrte'. Im 3. Jahrhundert hat man 
an dieser Erziihlung Anstoss genommen (de rebaptism. 17 aus der 
praedic. Pauli: Harnack, Gesch. der altchr. Litteratur II 641). — Bei 
Jesu Taufe redete ihn nach dem Hbr-Evangelium der auf ihn herab- 
steigende hl. Geist selbst an: ,mein Sohn?, in allen Propheten er- 
wartete ich dich, dass du kimest und ich auf dir ruhte, denn du bist 
meine Ruhe, mein erstgeborener Sohn, der in Ewigkeit regiert.* Deut- 
licher als bei den Synoptikern wird Jesus hier als der von den Pro- 
pheten erwartete, in Ewigkeit regierende Erstgeborene des Gottes- 
geistes, als der Messias bezeichnet. Er selbst wird angeredet wie bei 
Mc-Le gegen Mt-Joh. Eigenartig war die Versuchungsgeschichte; 
fiinfmal ist der Satz bezeugt: jetzt nahm mich meine Mutter, der 
hl. Geist, an einem meiner Haare und brachte mich auf den grossen 
Berg Tabor, Das gehért zur Versuchungsgeschichte, in welcher der 
hl. Geist Jesum vorwirts treibt Mc 112 Mt 41 Lc 41; der hohe Berg 
kehrt wieder Mt 48. Urspriinglich ist nun jedenfalls gegentiber den 
Synoptikern, dass Jesus die Versuchung erziahlt. Das groteske Bild, 
dass der Geist Jesus bei einem seiner Haare ergriff, spricht nicht gegen 
die Urspriinglichkeit. Nun treibt der Geist bei den Synoptikern nur 
anfangs in die Versuchung; also war die dritte Versuchung des Mt, 
die zweite des Le, bei dem Hbr-Evangelium die erste. Das ent- 
spricht der historischen Erwartung: der Messias verlangt zuerst nach 
seinem Weltreich. Der'Tabor war der héchste Berg in der Umgebung 
Nazarets: er passt vortrefflich in diese Erziihlung. Die Versuchung 
in Jerusalem war auch mitgeteilt. Vielleicht schloss diese Perikope 
ab mit dem in der syrisch tiberlieferten Theophanie des Euseb. (edid. 
LEE p. 233f.) mitgeteilten Herrnwort: ,ich will fiir mich dies er- 
wahlen; herrlich, herrlich ist das, was mein Vater im Himmel mir 
gegeben hat?,“ Vollstiindig erhalten ist uns durch Origenes die 


' Der ganzen Folgezeit galt es fiir eine Siinde, Jesu Siindlosigkeit zu bezweifeln, 
seitdem sie Paulus behauptet hatte II Kor 5 21 vgl. Joh 8 46 I Petr 2 22. Zur 
Selbstbeurteilung Jesu siehe Mc 10 18 14 36. 

2 Der hl. Geist gilt als Mutter Jesu, da das semitische Wort fiir Geist weib- 
lich ist. ; 

* Nach anderer Uebersetzung: ,ich wihle mir, was mir gefallt; mir gefallt, 
was mir der Vater im Himmel giebt“ (Nestiz, N. T. Gr. suppl. S. 92; es 
handelt sich wesentlich um Beibehaltung oder Streichung von ™7 hinter 5 NDA 
und um die Interpunktion), 
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Erzthlung des Hbr-Evangeliums vom reichen Jiingling. Hier giebt 
Mc 1017—27 den geschichtlich treueren Bericht; das sieht man schon 
daran, dass die Anrede an Jesus im Hbr-Evangelium (genau wie bei 
Mt 19 16) geiindert ist. Mc 1017 = Le 1818 fragt der Reiche: Guter 
Meister, was mussich thun?“ und Jesus weist dann das Pridikat ,eut“ 
von sich ab; bei Mt und im Hbr-Evangelium heisst es: ,,Meister, 
was muss ich Gutes thun?* Nicht urspriinglich ist auch die zusammen- 
fassende Forderung Jesu: ,halte Gesetz und Propheten“ und die 
Hervorhebung des Gebotes der Nichstenliebe, welche der Perikope 
Mc 12 2es—s4 vorgreift. Aber jedenfalls eigenartig ist der Hinweis auf 
die in Schmutz und Hunger verkommenden Abrahamskinder, denen 
durch die Mittel des Reichen geholfen werden sollte, aber nicht 
geholfen worden ist. Im Hbr-Hangelium war diese Erzihlung mit 
einer anderen von einem reichen Mann unmittelbar verkniipft. Der 
Reiche wird eingefiihrt als alter divitum. — Der Mann mit der diirren 
Hand Mc 31—6 wurde im Hbr-Evangelium als Steinhauer (caemen- 
tarius) bezeichnet; er erbittet sich Heilung, um nicht schimpflich sein 
Brot erbetteln zu miissen. Das ist ein ausmalender Zug, der aber zeigt, 
dass die judenchristliche Gemeinde die Handarbeit hochhielt, wie das 
damalige Judentum?, Ernste Mahnungen zur Erfiillung der Liebes- 
pflicht enthielt das Herrnwort: ,,und ihr sollt niemals froh sein, ausser 
wenn ihr euerem Bruder begegnet seid mit Liebe“ und die harte Ver- 
urteilung dessen, ,der den Geist seines Bruders betriibt hat“. Ur- 
spriinglicher als Mt 18 21-22 ist wohl die entsprechende Stelle des 
Hbr-Evangeliums: , Wenn dein Bruder im Worte siindigt und dir 
genugthut, so nimm ihn siebenmal im Tag wieder an. Sprach zu ihm 
Simon, sein Jiinger: siebenmal im Tag? LHrwiderte der Herr und 
sagte zu ihm: sogar, sage ich dir, bis siebenzigmalsiebenmal; denn auch 
in den Propheten ist siindige Rede erfunden worden, nachdem sie mit 
hl. Geiste gesalbt waren!“ Hier ist nicht bloss der Hingang natiir- 
licher als bei Mt: das Mahnwort Jesu, das Staunen Simons und die 
dadurch hervorgerufene Steigerung der Mahnung; auch die beigegebene 
Begriindung entspricht durchaus dem ernsten Charakter der Predigt 
Jesu: vgl. Mc 1018. Und wie frei ist diese tiefernste Betrachtung 
auch wieder gegentiber dem Wort der Propheten. Ein Spaterer hitte 
das Jesus nicht in den Mund gelegt. Das Gleichnis vom anver- 
trauten Gut war im Hbr-Evangelium tiberarbeitet, wie es auch Mt 
25 14-30 gegeniiber Le 19 11-27 iiberarbeitet ist. Die geschichtliche 


1 Zur Zeit der Giitergemeinschaft hatte sie anders gedacht. Da war die Er- 
werbsarbeit ganz zuriickgetreten Act 2 44 45 4 32-35. 
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Finkleidung ist abgestreift; aber nun werden drei Knechte unter- 
schieden: Der eine hat das Gut vermehrt, der wird aufgenommen; der 
zweite hat es verborgen, der wird getadelt; der dritte hat es mit Dirnen 
und Floétenspielerinnen verzehrt, der wird im Gefingnis eingeschlossen. 
Die Bearbeitung unterscheidet also den Unwert dessen, der die Gottes- 
gaben ungeniitzt liegen lisst, und dessen, der sie leichtfertig ver- 
schleudert. — In der vierten Bitte des Vaterunsers hatte das Hbr- 
Evangelium fiir émobcto¢ 192 morgen. Das ist ohne Frage der urspriing- 
liche Wortlaut; die Judenchristen sprachen ja die Sprache Jesu, also 
auch das Herrngebet in der von Jesus herstammenden Form. — Auf 
die absichtlich grotesk gewihlten Bildreden Jesu (Splitter und Balken, 
Kameel und Nadelohr u.s. f.) diirfte sich das Herrnwort des Hbr- 
Hvangeliums beziehen: ,wer sich wundert wird herrschen, und wer 
herrscht wird Ruhe finden.“ Die Worte Jesu regen und stacheln wohl 
auf, aber sie fiihren zum Gottesreich, und damit zur Ruhe. Etwas um- 
fangreicher findet sich dasselbe Wort in der Form: ,,nicht wird ablassen 
der Forscher, bis er gefunden hat; hat er gefunden, so wird er staunen; 
staunend wird er herrschen, und herrschend wird er zur Ruhe kom- 
men.“ Jesu Wort ist dem tieferen Sinne nach nicht immer leicht zu 
verstehen; wer aber nicht ablasst, sich damit zu beschiaftigen, wird den 
gesuchten Sinn finden, iiber ihn staunen und so zum Gottesreich und 
zur Ruhe gelangen!?. — Nach Euseb., KG. III 3917 enthielt das 
Hbr-Evangelium eine Erzahlung iiber eine wegen vieler Siinden bei 
dem Herrn verklagten Frau. Schon Rurin bezog das auf die Ehe- 
brecherin (mulier adultera), von der die falschlich in die Handschriften 
des Joh-Evangeliums gekommene Perikope Joh 7 53—8 11 berichtet. 
EKusebs Worte kénnte man auch auf die Siinderin Le 7 3s-—49 beziehen, 
wenn nicht der Ausdruck cafiybetoa ext tod xvptov die Anrufung Jesu 
als des entscheidenden Richters voraussetzte. Schon Papias hat diese 
Perikope erklirt. Durch sonst unbedeutende Notizen wissen wir, 
dass das Hbr-Evangelium das Petrusbekenntnis, den Einzug in Jeru- 
salem, den Spruch Mt 23 25 (aber mit Sacharja, Sohn des Jojada = 
II Chr 24 20 21), die Verleugnung des Petrus, die Gegeniiberstellung 
von Jesus und Barabbas erziihlte. Bei Jesu Tod zerreisst nicht der 
Vorhang des Tempels, die Scheidewand zwischen der Wohnung Gottes 
und den Menschen (Mc 1538), sondern die grosse Oberschwelle des 
Tempels bricht zusammen (wohl Erfiillung von Am 91). Endlich 
kennen wir zwei Ostererzihlungen des Hbr-Evangeliums. Nach der 
ersten giebt der Auferstandene sein Linnen dem Knecht des (Hohen-) 


*Das Wort gehért also wenigstens sachlich zu der Erérterung Mc 4 10—13. 
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Priesters, der am Grabe wacht wie Mt 27 65—2815 die rémischen 
Soldaten. Nun erscheint Jesus Jakobus dem Gerechten, der ge- 
schworen hatte, nichts zu essen von der Stunde an, da er den Kelch 
des Herrn getrunken hatte, bis er ihn sihe wiedererstehen von den 
Schlafenden. Da ist Jakobus offenbar als einer der Zwolf gedacht, die 
mit Jesus das Abendmahl genommen hatten. Und wie Jesus selbst 
von da an bis zu seiner Wiederkehr nicht mehr trinken wird von dem 
Gewiichse des Weinstocks (Mc 1425), so wollte auch Jakobus nach 
dieser Erzihlung bis zur Auferstehung des Herrn nichts mehr ge- 
niessen*. So erscheint ihm denn der Auferstandene zuerst, segnet und 
reicht ihm das Brot mit den Worten: ,mein Bruder, iss dein Brot, 
weil das Menschenkind von den Schlafenden erstanden ist.“ An reli- 
gidser und poetischer Wahrheit lasst sich diese Erzihlung jedenfalls 
jeder anderen Ostererzihlung gleichstellen. — Eine zweite Ostererzih- 
lung des Hbr-Evangeliums bildet eine Parallele zu Le 24 37—39 = 
Joh 2020: ,als er zu denen um Petrus kam, sprach er zu ihnen: 
nehmt, betastet mich und sehet; denn ich bin nicht ein kdrperloser 
Geist; und sofort beriihrten sie ihn und glaubten.“ 

Somit erscheint das Hbr-Evangelium unseren synoptischen Evan- 
gelien im ganzen gleichartig, aber auch durchaus selbstindig und 
gleichwertig. Am nichsten beriihrt es sich mit Le; vgl. z. B. in der 
Geschichte des reichen Jiinglings multi fratres tui, filii Abrahae und 
Le 13 16 16 9224 199 und die Bezeichnung Jesu als des Herrn (Le 
71319 101 1139 1242 1315 1756 186 198 2261; im Hbr-Evange- 
lium durchweg). 

Das Hbr-Hvangelium ist also jedenfalls unter die ersten Quel- 
len des Lebens Jesu zu rechnen; nicht auf derselben Stufe steht 
das Petr-Evangelium, von dem ein grosses Bruchstiick im Winter 
1886—1887 in einem altchristlichen Grabe zu Akhmim in Oberigyp- 
ten gefunden, aber erst 1892 von BourtAnT herausgegeben wurde 
(Mémoires publiés par les membres de la mission archéologique 
francaise au Caire tome IX fasc. 1 p.137—142). Der oft gedruckte 
Text findet sich auch bei NestLeE, Novi Testamenti Graeci supple- 
mentum p. 68—72. Hin sicheres Zeugnis fiir sein Vorhandensein 
aus der Zeit um 200 bietet Euseb., KG. VI 12 2 in einem Warnungs- 
schreiben des Bischofs Serapion von Antiochia (HARNACK, Gesch. d. 
altchr. Litteratur I 10—12, II 622. 623). Unser Bruchstiick erzahlt 
Verurteilung, Kreuzigung, Tod und zwei bis drei Ostergeschichten. 


1 Das passt nun freilich gar nicht zum geschichtlichen Verlauf, da hochst wahr- 
scheinlich unseren Quellen zu entnehmen ist, dass dieser Bruder Jesu erst nach 
Jesu Tod durch die Erscheinung des Auferstandenen bekehrt wurde. 
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Die Herkunft vom Zwélfapostel Simon Petrus wird deutlich aus- 
gesprochen (v.26 5960). Da fallt nun sofort auf, dass v.2 K6nig Herodes 
die Kreuzigung befiehlt, dass Pilatus von Herodes fiir Joseph von Ari- 
mathia den Leichnam Jesu erbittet (v. 3 4), dass Herodes den Pilatus 
v.5anredet: ddekp’ Hekate. Bei der Verhéhnung Jesu wird er auch als 
Richter der Welt verspottet (v. 7); diesen Zug kennt ja auch Justin, 
I, Ap. 35; es ist méglich, dass Justin denselben aus dem Petr-Evangelium 
entnommen hat. Wie bei Lc 23 39—43, werden auch hier Worte der Mit- 
gekreuzigten angefiihrt, hier aber v.13 in der Weise, dass der eine 
Schicher sich an die Henker wendet und ihnen das Unrecht an Jesus 
vorhalt in einem Satz, der durchaus an Le 23 41 erinnert. Nun erhalt 
Jesus Galle mit Essig, damit er rascher sterbe v.16; das ist offenbar 
eine steigernde Weiterbildung von Mt 27 34, wonach Jesus vor der 
Kreuzigung mit Galle gemischten Wein erhielt?, Das Gebet des Ps 222 
durch Jesus lautet v. 19 7) Gbvauis wov, 7 Odvauts won, xaréretbag we: wle 
auch Le und Joh, will der Evangelist Jesus nicht iiber Gottverlassen- 
heit klagen lassen; er iibersetzt nach der bei Mt iiberlieferten Form 
jjdst, als ob es hebraisch “Sm hiesse. Der Tod Jesu wird noch in dem- 
selben Verse mit ayvehyjpdy ausgedriickt, ,er wurde emporgenommen“, 
eine dem johanneischen Gedankenkreis entsprechende Ausdrucksweise 
(Joh 142). Wie Jesu Leichnam den Boden beriibrt, bebt die Erde (v.21). 
Jetzt erschrecken die Juden, dieJiinger halten sich fastend? verborgen 
(v. 25-27). Dann wird auf Wunsch der Pharisier das Grab durch Sol- 
daten des Pilatus bewacht, der Stein mit sieben Siegeln vor der Grabes- 
thiir befestigt, ein Zelt vor dem Grab aufgeschlagen, der Centurio Pe- 
tronius befehligt die Wache (v. 28—34). Das ist erweiternde Ausmalung 
von Mt 27 sg—es. Da, in der Nacht auf den Herrntag (xvprax7), steigen 
zwei Jiinglinge vom Himmel herab; der Stein wiilzt sich selbst weg; sie 
treten ins Grab; da wecken die Wachen den Centurio und die auch am 
Grabe anwesenden Aeltesten v.35—38. Auch dies ist Weiterbildung von 
Mt 28 2—4. Nun sehen die am Grabe Stehenden drei Manner aus dem 
Grabe kommen, ein Kreuz folgt dem Mittleren nach, das Haupt der 
Fiibrenden reicht bis zum Himmel, das Haupt des Gefiihrten reicht 
iiber den Himmel; und yom Himmel her tént es: hast du den Entschla- 
fenen gepredigt? und vom Kreuze her tént die Antwort: ja (v. 39—41). 
Hier wird also eine Wirksamkeit Jesu in der Unterwelt angenommen, 
wie I Petr 31920: diese Vorstellung weist auf eine gewisse Ver- 
wandtschaft der beiden Petrusschriften hin. Nun sehen die Soldaten 


* Von Essig (6g0¢) redet schon die alteste Ueberlieferung da, wo es sich um 
die letzte Wohlthat an Jesus handelt (Mc 15 38). 
® Das ist wortliche Erfiillung von Me 2 20. 
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wieder einen Jiingling in das Grab gehen; sie melden alles dem Pilatus; 
der befiehlt ihnen auf Wunsch der Volksoberen, von der ganzen Sache 
nichts zu sagen (Vv. 42—49). Das ist eine nicht unpassende Umbildung von 
Mt 28 11-15, Am Sonntag friih kommt Maria Magdalena mit ihren 
Freundinnen ans Grab (v.50 51). In linger ausgesponnener Rede wird 
die Schwierigkeit erértert, trotz des schweren Steins in das Grab zu 
kommen. Da finden sie das Grab offen, und der Jiingling darin sagt 
ihnen von Jesus: , er ist dahin gegangen, von wo er gesandt war‘ (v.52-—57). 
Auch diese Botschaft entspricht dem johanneischen Gedankenkreis 
(Joh 1628). Dann wird erzihlt, wie nach dem Fest auch die zwilf 
Jiinger in ihre Heimat zuriickkehrten. Da gehen Simon und Andreas 
an den See, um zu fischen, und bei ihnen ist auch Levi . . . (v. 58—60). 
Hier bricht das Bruchstiick ab. Der zuletzt genannte Levi ist jeden- 
falls der von Jesus gewonnene Zéllner (Mc 214). Offenbar war noch 
eine Erscheinung des Auferstandenen am See Gennesaret, ahnlich der 
Joh 21 geschilderten, berichtet. 

Das Petr-Evangelium bildet also die Erzahlungen des Mt und Le, 
vielleicht auch Joh weiter fort; es hat ganz verkehrte Vorstellungen 
von der Rechtslage im damaligen Palistina, insbesondere von dem Ver- 
hdltnis des Pilatus zum Tetrarchen Herodes. Daneben enthialt es auch 
manches Richtige gegeniiber spiteren Vorstellungen. Als Todestag 
wird mit Joh gegen die Synoptiker deutlichst der Tag vor Passah be- 
zeichnet (V.5 mpd tac tov aCbwwy, tis Goptis abtHv); am Kreuze spricht 
Jesus, wie bei Mc und Mt gegen Lec und Joh, nur das eine Wort; die 
erste Erscheinung des Auferstandenen bei den Seinigen geschieht in 
Galilaa (Mc 14 28 16 7) und vor Petrus (I Kor 155). Aber neue Er- 
kenntnis zum Leben Jesu bringt das Petr-Evangelium nicht, auch 
nicht mit der Notiz des Origenes, dass nach dieser Quelle Jesu Briider 
Séhne des Joseph aus einer friiheren Ehe gewesen seien (Origenes in 
Mt 1017 — Lomm. III 45). Fiir die Kenntnis der Christenheit des 
2. Jahrhunderts hat das Fragment seinen Wert. 

Was an sonstigen Evangelienschriften erhalten ist, — es sind 
besonders Kindheitsevangelien (Buch des Jakobus, Geschichte des 
Joseph, Thom-Evangelium, Pseudomatthaus, arabisches Kindheits- 
evangelium, tiber die Geburt der Maria) — das hat anerkanntermassen 
fir das Leben Jesu keinen Quellenwert. Anders steht es aber mit 
einzelnen Spriichen Jesu, die in den kanonischen Evangelien nicht 
iiberliefert sind (vgl. J. H. Ropes, Leipzig, Hinrichs, 1896). Schon 
Papias fihrte im vierten Buch seiner Erklirung der Herrnworte ein 
Gespriich Jesu iiber das Gottesreich an, das auch Irenius (V 33) aus 
einer von Johannes herstammenden Ueberlieferung kannte. Danach 


Agrapha. 


42 II. Quellen des Lebens Jesu. 


sagte der Herr: ,, Kommen werden Tage, in denen Weinstécke wachsen 
mit je zehntausend Reben, jede Rebe wird zehntausend Aeste, jeder 
Ast zehntausend Zweige haben, und an jedem Zweig werden zehn- 
tausend Trauben sein, und jede Traube wird gepresst 25 Metreten 
Wein geben. Und wenn ein Heiliger eine Traube greift, wird eine 
andere rufen: eine bessere Traube bin ich, nimm mich, segne durch 
mich den Herrn! Desgleichen wird ein Weizenkorn zehntausend Aehren 
hervortreiben, und jedes Korn fiinf Doppelpfund hellen, reinen Mehles 
geben, und auch das Uebrige, Obst, Samen und Kraut in entsprechen- 
der Weise. Und alle Wesen, die diese von der Erde hervorgebrachten 
Speisen geniessen, werden milde und unter sich friedsam sein, den 
Menschen unterthan in jeder Beziehung*. Papias fiigte hinzu: als der 
Verriter Judas ungliubig fragte, wie solche Schépfungen vom Herrn 
erreicht werden sollten, habe der Herr gesagt: ,,schauen wird es, wer 
jenen Tag erlebt.“ Die Spateren fanden das sagenhaft und phan- 
tastisch (Euseb., KG. III 39 11: podrxmtepa). Und gewiss ist es ebenso 
phantastisch, wie die vielen messianischen Schilderungen des A.T. und 
der jiidischen Apokalypsen. Hs lasst sich ferner eine Stelle der Apo- 
kalypse Baruch (Kap. 28) anfiihren, die fast dieselbe Darstellung der 
Fruchtbarkeit im messianischen Reiche giebt. Aber Jesus hat jeden- 
falls die buchstibliche Erfiillung der alttestamentlichen Verheissungen 
erwartet (w¢ dv navra yévytat Mt 5 18); er hat sicher davon gesprochen, 
dass er in Gottes Reich von einem neuen Gewichse des Weinstockes 
trinken wird (Mc 14 25); er hat seinen Jiingern hundertfachen Ersatz 
fiir alle jetzt aufgegebenen irdischen Giiter (Mc 1030) und zwolf 
Throne verheissen, auf denen sie die Stimme Israels richten sollen 
(Mt 19 2s—Lc 22 30). Hs ist ja nicht sicher, dass Jesus das von Papias 
und Irenaus mitgeteilte Wort gesprochen hat; aber unméglich ist es 
nicht, da er zweifellos an die apokalyptischen Vorstellungen mehrfach 
ankniipft. 

Merkwiirdig ist, dass sich eine asketische Richtung, die Enkra- 
titen, im 2. Jahrhundert auf eine in dem verlorenen Aegypterevange- 
lium* stehende Rede Jesu iiber das Reich Gottes beriefen (NESTLE, 


* Von diesem Evangelium ist neuestens ein grésseres Bruchstiick in koptischer 
Sprache aufgefunden und von Apozr Jacosi herausgegeben worden (Kin Neues 
Evangelienfragment, Strassburg 1900). Leider bietet es nur wenig zusammen- 
hangende Siatze; der Zusammenhang muss fast iiberall durch Konjektur hergestellt 
werden. Hs ist ein Gebet Jesu, ein Gesprach Jesu, wie es scheint in Gethsemane, 
mit den Jiingern, und endlich die Erziihlung dariiber, wie die Jiinger mit der 
Kraft des Apostolates bekleidet wurden. So wichtig dieser Fund an sich ist, so wird 
fiir die Kenntnis des Lebens Jesu hier doch nichts gewonnen; bedeutsam ist haupt- 
sichlich der Umstand, dass hier mit genau derselben selbstherrlichen Freiheit die 
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Novi Testamenti Graeci supplementum p. 72; Harnack, Gesch. der 
altchr. Litteratur I 12—14, II 615). Salome erkundigt sich, bis 
wann der Tod seine Macht behalten werde. Der Herr antwortet: so 
lange ihr Weiber gebirt; denn ich kam, die Werke des Weibes zu 
vernichten. Da sagte Salome zu ihm: so habe ich recht gethan, da ich 
nicht geboren habe. Der Herr erwidert ihr und spricht: iss jede 
Pflanze, nur nicht die bittere! Nun fragt Salome, wann offenbar werde, 
wonach sie sich erkundige; und der Herr sagt: wenn ihr also die Hiille 
der Scham niedertretet, wenn die zwei eins sind, das Mannliche bei 
dem Weiblichen, weder mannlich noch weiblich. Hier ist Salome 
zunichst nicht als Mutter von Jakobus und Johannes gedacht, wofiir 
man sie infolge einer Harmonisierung von Mc 1540 und Mt 2756 zu halten 
pflegt. Sie kann ja sagen: xaddc ody éxotnoa ph texodon. Zur Erklarung 
der Stelle ist nun jedenfalls auf die Beantwortung der Sadducierfrage 
Me 12 1s—27 zu verweisen. Auch dort wird das Leben der Auferstan- 
denen als eheloses Leben vorgestellt: wo kein Tod ist, ist auch keine 
Geburt. Aus dieser Anschauung heraus ist hier alles gesprochen: 
Jesus kam, die Werke des Weibes zu vernichten, sofern er kam, das 
Gottesreich anzubahnen. Auch der Ausdruck: iss jede Pflanze, nur 
nicht die bittere! ist auf das geschlechtliche Leben zu beziehen und 
zwar mit Riicksicht auf die jiidische Beziehung des Verbotes an Adam 
auf das Geschlechtsleben (vgl. Philo de mundi opificio 53—60). So 
wird denn der Idealzustand darin gefunden, dass jede geschlechtliche 
Lust verschwunden, also 10 tis atoybyys Evevu.o. unnotig geworden ist, 
dass man nach Mann und Weib nicht mehr fragt. Auch das entspricht 
durchaus der Anschauung des jiidischen Alexandriners Philo; heisst 
es hier, die Vollendung komme Otay yévytat t& dbo Ev nat tO &ppev were 
tis Inrstac obte Uppev odte B7Av, so ist nach Philo der Idealmensch 
de mundi opificio 24 dpoev not S7Av, ibid. 46 cbt &ppyy cbte Didv<. 
In dieser Form diirfte das Wort schwerlich von Jesus herriihren; 
namentlich die geheimnisvolle Bildrede von der bitteren Pflanze passt 
nicht in seine Ausdrucksweise. 

Eine etwas andere Form desselben Wortes bietet der //. Clemens- 
brief 12 2—6:,, Als der Herr von jemand gefragt wurde, wann sein Reich 
komme, sagte er: wenn die zwei eins sind, das Aeussere wie das Innere, 
und das Miannliche beim Weiblichen, weder Mann noch Weib: wenn 
ihr so handelt, wird das Reich meines Vaters kommen.“ Hier ist also 
nur das Ende desim Aegypterevangelium stehendenSpruches mitgeteilt, 
Geschichte Jesu bearbeitet erscheint wie im Joh-Evangelium. Die Zurechnung 


anderer Stiicke zum Aegypterevangelium lassen wir hier, als eine fiir unseren Zweck 
gleichgiltige Sache, unentschieden. 
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aber mit einem dort nicht vorhandenen Zusatz td 62 %m we td Eow. 
Der Clemensbrief bezieht das auf die Wahrhaftigkeit, da das Aeussere 
sagt, was das Innere denkt. Hier wiren also Wahrhaftigkeit und ge- 
schlechtliche Reinheit der Menschen als Grundbedingung des Kommens 
des Gottesreiches angegeben. Aber die Bezeugung ist zu geringwertig, 
als dass man versucht wire, hier ein echtes Herrnwort anzunehmen. 

Kin anderes Herrnwort bietet derselbe II. Clemensbrief 5 2—4. 
Da heisst es: denn der Herr sprach: ihr werdet sein wie Schafe inmitten 
der Wélfe. Da antwortete ihm Petrus und sprach: wenn nun die Wélfe 
dieSchafe zerreissen? Sprach Jesus zu Petrus: ,nicht sollen die Schafe 
die Wélfe fiirchten, wenn sie gestorben sind; und ihr, fiirchtet nicht 
die, welche euch téten und euch weiter nichts thun konnen; fiirchtet 
aber den, der nach dem Tod Macht hat iiber Seele und Leib, sie in die 
Gehenna zu werfen.“ Hier sind zwei aus der Synopse bekannte Worte 
in einer sonst nicht nachweisbaren Form mit einander verbunden: sie 
stehen bei Mt 101628, bei Lc 103 124—s. Nun ist die Stellung des 
ersten der beiden Worte in der Quelle, der Redesammlung, zweifelhaft; 
nicht aber die des zweiten, die bei Mt und Le genau dieselbe ist Mt 
10 27—31 = Le 123—7. Schon damit wird die Echtheit des im II. Cle- 
mensbrief iiberlieferten Gespriiches zweifelhaft. Roprs freut sich 
an der Ironie Jesu, offenbar bei dem Satze: die Schafe sollen sich, 
wenn sie gestorben sind, vor den Wolfen nicht fiirchten. Aber das 
macht doch eher den Hindruck einer Verlegenheitsauskunft. Es ist 
doch wohl richtiger, hier eine freie, nicht auf Ueberlieferung ruhende 
Verbindung von Herrnworten anzunehmen. 

Dagegen finden wir bei Justin, Dial.c. Tryph. 47 ganz bestimmt als 
Wort ,,unseres Herrn Jesu Christi* angefiihrt den kurzen Spruch: éy 9t¢ 
dy Duds xatadkdBw, Ev tobtore xat xptv@. Das Wort ist auch bei Clemens 
Alex. quis dives salv. 40 und spiater oft angefiihrt. Es driickt aus, dass 
des Menschen letzter Zustand beim Gericht entscheidet. An der Echt- 
heit kénnte man nur zweifeln, weil Jesus nicht in der ersten Person von 
sich als dem Weltrichter zu reden pflegt; er gebraucht da den Aus- 
druck ,der Menschensohn*. Doch sind auch bei Mt einzelne Worte 
in die erste Person umgesetzt vgl. Le 13 25—27 und Mt 7 21—23. 

Nicht weniger als 69 mal wird der Spruch angefiihrt: yiveode Odx- 
wor tpaneCicat (Clem. Alex. strom. I 28. 177; Epiph. haer. 44 2 [Apel- 
les]; Didasc. II 36; Pistis Sophia 353; Clem. Hom. II 51): werdet 
tiichtige Wechsler. Man méchte an das Gleichnis vom anvertrauten 
Gut denken, so dass das Wort den Sinn hatte: nutzt euer Kapital; 
aber die Auslegung der alten Kirche ist durchaus: ,,lernet Gutes vom 
Schlechten unterscheiden.“ Das Wort fordert also Uebung der sitt- 
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lichen Urteilskraft. An seiner Echtheit zu zweifeln, liegt gar kein 
Grund vor, 

Stark anklingend an ein synoptisches Wort ist ein von Clemens 
Alex. (Strom. I 24. 158) und 6fter von Origenes angefiihrter Spruch: 
»bittet um das Grosse, und das Kleine wird euch dazu gegeben werden; 
bittet um das Himmlische, und das Irdische wird euch dazu gegeben 
werden.“ Der Spruch geht seinem Sinn nach nicht tiber Mt 633 Le 
12 31 hinaus; entscheiden lasst sich die Echtheitsfrage nicht. 

Mehr in das Gebiet der Textkritik der Evangelien, als in die Unter- 
suchung tiber den Befund von Herrnworten in der altchristlichen Lit- 
teratur gehort die Besprechung des Zusatzes des cod. Cantabrigiensis, 
D, ferner ® und alter Uebersetzungen hinter Mt 20 28, sowie der Khe- 
brecherinperikope Joh 7 53—8 11. Der Zusatz hinter Mt 20 gs ist tiber- 
aus wertvoll, weil er durch seine Stelle die richtige Deutung des 
Wortes Le 14 8s—11 sichert: eine bekannte Regel fiir einen Gast wird 
angewandt auf die Jiinger, die sich um die Plitze im Himmelreich 
streiten. Ausserdem ist ein iiberleitendes Wort mitgeteilt, in welchem 
dem Vorbild des dienenden und sich opfernden Menschensohnes der 
thorichte Ehrgeiz der Jiinger entgegengestellt wird: ihr aber sucht vom 
Kleinen zu wachsen — sofern ihr die ersten Stellen im Himmelreich 
begehrt — und vom Grosseren kleiner zu sein (innerlich verliert ihr 
durch solche Thorheit). Ich halte den ganzen Zusatz fiir urspriinglich. 

Dass die Perikope von der Khebrecherin Joh 753—8 11 nicht in 
das Joh-Evangelium gehért, ist sicher, Sie fehlt in sABCLTXA 
und bei einer grossen Reihe von Kirchenvatern. Nun sagt uns Husebius 
KG. III 39 16, dass diese Erzihlung im Hbr-Evangelium stand; ihr 
ganzer Inhalt macht es aber sehr wahrscheinlich, dass sie auch zum ur- 
spiinglichen Mc-Text gehért hat. Auch inhaltlich kann sie nicht in das 
Joh-Evangelium gehéren, dessen Art dadurch gekennzeichnet ist, 
dass nach 3 19—21 bése Menschen zu Christus nicht kommen, dass nach 
9 31 Gott Siinder nicht erhdrt, dass nach 179 Christus fiir die Welt 
nicht betet. Hereingekommen ist sie an diese Stelle zur Veranschau- 
lichung des Wortes Joh 8 15 éy 0d xptvw oddéva.. Und zwar las sie schon 
Hieronymus (adv. Pelag. 2 17) sicher an dieser Stelle. Aber sie gehort 
inhaltlich und formell zu Mc. Es ist einer der Versuche, Jesus um 
sein Ansehen beim Volk zu bringen, wie sie wihrend der letzten Tage 
in Jerusalem gemacht wurden. Und zwar soll er hier wegen seiner seit 
Mc 2 15—17 bekannten Siinderliebe auf die Probe gestellt werden. Man 
kann nun nur nach der Stelle fragen, wo in dem Zusammenhang Mc 
11 27—13 37 diese Perikope eingeschoben werden soll. Man kann sicher 
sagen: sie gehort nicht vor 1217 und nicht nach 13 1. Zusammen gehéren 
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auch 12 1s—s4 (beachte die Klammer v. 28). Am meisten Wahrschein- 
lichkeit hat die Stellung vor 1235; denn 12 34 giebt einen Abschluss 
fiir diesen Tag; die Ortsangabe 2v c@ tep@ V. 35 entspricht dem et¢ td 
tepdv Joh 82 vgl. Mc 1241 131. Im Me wurde die Erzihlung ohne 
Zweifel als anstéssig getilgt 1. Aber gerade wegen dieses leicht begreif- 
lichen Anstosses hatte sie ein Spiterer wohl kaum erfunden. 

Papyrus- Endlichmégenhier noch die beiden Papyrusfragmente mit Spriichen 

oe Jesu erwiihnt sein, das erste 1885 durch BickELL herausgegeben aus 
der Papyrussammlung des Erzherzogs Rainer (bei Nestie, N. T. Gr. 
suppl. S. 67) eine Parallele zu Mc 14 26—20; das zweite 1897 von GREN- 
FELL und Hunt herausgegeben, im selben Jahr von Harnack bei 
Mohr, Freiburg—Tiibingen mit sieben Spriichen (vom letzten nur 
ein Anfangswort). Drei dieser Spriiche sind Parallelen zu Le 6 42 4 24 
Mt 5 14, die beiden letzten mit jedenfalls nicht urspriinglichen Zusitzen; 
drei andere sind neu und eigenartig, aber doch wohl unecht. Sie 
lauten in HAaRNACK’s Wiederherstellung: 

1. , Wenn ihr nicht fastet in Bezug auf die Welt, werdet ihr das 
Reich Gottes nicht finden, und wenn ihr nicht den Sabbat recht feiert, 
so werdet ihr den Vater nicht schauen.“ yyotebery tov xdou.oy heisst 
jedenfalls der Welt entsagen. Das hat Jesus von seinen Jiingern nicht 
verlangt; sonst hatte man ihm den Vorwurf Le 7 34 nicht gemacht. 
Und eine Mahnung zur Sabbatheiligung passt auch nicht recht zum 
Bilde dessen, der immer eine freiere Uebung fiir den Sabbat gefordert 
hat (Mc 2 23—3 6). 

2. ,Ich trat mitten in der Welt auf, und im Fleisch erschien ich 
ihnen, und ich fand sie alle trunken, und keinen fand ich diirstend 
unter ihnen, und es miiht sich meine Seele fiir die Menschenkinder; 
denn sie sind blind in ihrem Herzen und nicht sehen sie ihre Armut.“ 
Hs ist eine Klage des in die Welt getretenen Gottessohnes, dass seine 
Miihe an den in Weltlust befangenen Menschenkindern vergebens ist. 
Sowohl der Ausdruck év caput Hpdyy adtois als das unrichtige oddéva. 
edpoy Ob@vta gv adtotg passen nicht in den Mund des geschichtlichen 
Jesus, 

3. ,» Wo immer sie sein mégen, da sind sie nicht ohne Gott, und 
gerade wie einer allein ist, in dieser Weise bin ich mit ihm; richte den 
Stein auf, und dabei wirst du mich finden; spalte das Holz, und ich bin 


‘ Hier liegt also ein Beweis vor, dass unser Text des Mc-Evangeliums nicht 
ganz dem urspriinglichen Mc-Texte entspricht. Mt und Le verraten aber in keiner 
Weise, dass sie die altere Form noch gekannt haben. Doch lisst sich daraus nichts 
schliessen, weil der Anstoss, der spiter zur Entfernung der Erzihlung aus dem 
Mc-Text fiihrte, auch sie schon veranlassen konnte, die Perikope zu tibergehen. 
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dabei.“ Gott und Christus sind bei jeder Arbeit mit dem Glaubigen, 
beim Steineheben und beim Holzspalten. So gewiss das ein wertvoller 
Glaubensgedanke der christlichen Gemeinde ist, so gewiss stammt es 
nicht aus dem Munde Jesu. So gross er von seinem Beruf als Messias 
dachte, so hat er sich doch nicht Allgegenwart zugeschrieben ?. 


1 Die Worte des Mt-Hvangeliums, in denen das auch der Fall ist (Mt 18 20 
28 20), sind Sondergut dieses Evangeliums und driicken die lebendige Erfahrung der 
Christenheit aus, sind aber nicht als echte Worte Jesu zu betrachten. 
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Redesammlung. Schon die Redesammlung, wie wir sie aus Mt und Le zu tiber- 
blicken vermégen 1, liess einzelne Wendepunkte im Leben Jesu hervor- 
treten, sie begann mit einer Rede des Tiiufers (Le 3 7-17 = Mt 3 7—12), 
an dessen Wirken also Jesus ankniipft; sie erzihlte dann die Versuch- 
ung Jesu, sprach spater von der Sendung des Taufers an Jesus, wobei 
Jesus gefragt wird, ob er der Messias sei (Lic 7 1s—35 = Mt 11 2—19); 
sie brachte eine Anweisung an die Jiinger, die Jesus zur Predigt aus- 
sendet (Le 10 2—16 = Mt 10 5—42); dann enthielt sie Jesu Weheruf 
iiber die Orte seiner Wirksamkeit, Chorazin, Bethsaida, Kapernaum 
(Le 10 12—15= Mt 11 20—24); dem tritt gegeniiber der Lobpreis Gottes 
wegen der Offenbarung an Unmiindige (Le 10 21-24 = Mt 11 25—27); 
endlich ist das Gleichnis vom anvertrauten Gut als kurz vor Jesu Ein- 
zug in Jerusalem gesprochen bezeichnet gewesen (Lic 19 12-27 = Mt 
25 1430). Daraus liesse sich etwa folgendes Bild vom Verlauf der 
Wirksamkeit Jesu gewinnen. Die Predigt des Taufers fortsetzend 
(das lasst sich auch aus Mt 11 12-13 = Le 16 16 erkennen) hat Jesus, 
nachdem er die Versuchung iiberwunden hat, grossen Erfolg, so dass 
der Taufer ihn fiir den erwarteten Messias halt, obgleich schon jetzt 
iiber den Mann, der nicht fastet und der mit Zéllnern und Siindern 
verkehrt, auch Tadelworte laut werden. Jesus aber erweitert noch 
seine Thatigkeit durch Aussendung von Jiingern, die gleich ihm pre- 
digen sollen. Aber er wird auch an den Orten in der Nordwestecke 
des Gennesaretsees, wo er am lingsten und reichsten gewirkt hat, ver- 
worfen. Doch geringe, wenig geltende Leute erkennen ihn an, wihrend 
die gebildeten Kreise sich von ihm abkehren. Das erhalt seine Veran- 
schaulichung durch die Rede gegen Pharisier und Schriftgelehrte (Le 
11 s9—s2 = Mt 231-39) und durch die Trostreden an Jesu Jiinger 
(Le 12 2-9 = Mt 10 2e—33, Le 12 22-31 = Mt 6 25—233). Dass Jesus 


1 Siehe die Beschreibung ihres Inhalts in Kap. ILS. 20 u. 21. 
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einmal nach Jerusalem kam, wiirde man aus der Hinleitung des Gleich- 
nisses vom anvertrauten Gut Le 19 11—27 entnehmen. Vielleicht méchte 
man aus dem Weheruf iiber Jerusalem Le 13 34—35 = Mt 23 37—239 auf 
eine lingere oder hiufigere Thitigkeit Jesu in dieser Stadt schliessen 1. 

Das wire nun freilich ein recht diirftiges Schema zum Leben Jesu. 
Dieses ilteste Evangelium befriedigte namentlich deshalb nicht, weil 
es tiber Jesu Messiasglauben und Messiaspredigt keine deutlichen 
Aussagen machte und iiber das Ende der Wirksamkeit Jesu uns ganz 
im Unklaren liess. Hs gleicht auch in diesem letzten Punkte den pro- 
phetischen Biichern des A. T.?. Damit wire aber eine wissenschaftliche 
Darstellung des Lebens Jesu nicht méglich. 

Man sieht, wie wichtig die Frage ist, ob das Mc-Evangelium ge- 
schichtlich glaubwiirdig ist und ein schirfer gegliedertes, die Aufnahme 
der sonstigen Herrnworte an ihrer geschichtlichen Stelle erleichterndes 
Schema bietet. Von vorn herein wird man ja sagenkénnen, dass manche 
Worte Jesu gewissermassen zeitlos sind, sich also ebenso gut am An- 
fang wie am Ende seiner Wirksamkeit werden finden kénnen*, Aber 
die Aufgabe wird eben sein, zu zeigen, was in jeden Zeitabschnitt der 
Predigt Jesu gehéren kann und was nicht. Fanden wir dafir gar 
keinen Massstab, so bliebe nur iibrig, die Geschichtlichkeit der Nach- 
richten in den erzéhlenden Quellen mit allen fiir solche Untersuchungen 
vorhandenen Mitteln zu priifen und so aus ihnen den dusseren Gang des 
Lebens Jesu festzustellen, dann aber die ebenso auf ihre Echtheit ge- 
priiften Herrnworte nach einer gewissen Sachordnung aneinander zu 
reihen: so kénnte man endlich doch zu einem Gesamtbilde kommen, 
das die Bedeutung der Persdnlichkeit Jesu nach dem Mass der von 
ihm zeugenden Quellen vor das geistige Auge zu fiihren vermag *. Ob 


1 Dabei ist nun freilich noch in Betracht zu ziehen, dass die geschichtliche 
Reihenfolge der Thatsachen auch in diesem Schema nicht sicher feststiinde. Wann 
der Taufer zuJesus sendet, wann Jesus nach Jerusalem geht, in welchen Zeitpunkt 
die Aussendung der Jiinger fallt, liesse sich nach der Redesammlung nicht bestimmen. 

2 Die Selbstbeurteilung Jesu als des Messias gab die Redesammlung in der 
Versuchungsgeschichte; aber tiber den Ursprung und die allmiahliche Mitteilung 
dieses Glaubens an Andere enthielt sie, wie es scheint, keine bestimmten Angaben. 
Sie wollte eben nicht Geschichte erzahlen, sondern nur die einzelnen Reden Jesu 
aufbewahren, so wie etwa im Buch Jeremia die Reden dieses Propheten ent- 
halten sind. 

3 Man denke z. B. an das Lazarusgleichnis oder an die Gleichnisse der See- 
predigt Jesu. Erst durch die Bekanntschaft mit dem ganzen Gang des Lebens Jesu 
wird es méglich, auch solchen Worten den Platz innerhalb des Lebens Jesu zu 
geben, der ihnen mit einiger Wahrscheinlichkeit geschichtlich zukommt. 

4 Bine solche Darstellung wire jedenfalls methodisch richtiger, als die phan- 
tasievollen Darstellungen, welche nach weiter nicht zu begriindender hoherer Hin- 
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wir diesen Weg einzuschlagen haben oder nicht, kann erst festgestellt 

werden, wenn der dussere und innere Gang des Lebens Jesu nach dem 
Mc-Evangelium zu genauer Darstellung gekommen ist. 

_Gang der Nach kurzer Schilderung der Predigt des Taufers erziihlt Mc vom 

Witsaukes Kommen Jesu aus Nazaret an den Jordan, von dem Gesicht, das er 

nach Me- bei seiner Taufe hatte, von der anschliessenden Versuchung (1 1—13). 

Es folgt der Bericht tiber Jesu erste Predigt in Galiliia nach der Ge- 

fangennahme des Taufers; Jesus predigt Busse, weil Gottes Reich 

nahe sei, doch auch Vertrauen auf diese Heilsbotschaft. Er gewinnt 

am galildischen See die vier ersten Jiinger (1 14—20). Nun folgt eine 

anschauliche Beschreibung eines in Kapernaum verlebten Sabbats, von 

dem Gottesdienst in der Synagoge an bis zum nachsten Morgen, an 

welchem Jesus seinen Freunden mitteilt, dass er nun auch in den 

Nachbardérfern predigen wolle (121—38). Von dieser Wirksamkeit 

wird nur in einem Satze erzihlt (1 39); sie findet ihren Abschluss in der 

Heilung eines Aussitzigen; jetzt mag Jesus nicht mehr in die Ort- 

schaften gehen, die Zudringlichkeit der Hilfsbediirftigen halt ihn davon 

ab (1 40—45). Aber auch ausserhalb der Ortschaften strémt man 

von allen Seiten ihm zu; da kommt er wieder nach Kapernaum, 

heilt im Hause den Gichtbriichigen; das giebt Anlass zur Klage, er 

nehme sich heraus, was nur Gott gebiihre; er lehrt auch am See; da 

gewinnt er Levi, den Zéllner, in dessen Haus er mit vielen Zéllnern 

verkehrt und zu Tische sitzt, was zu doppelter Klage Anlass giebt; am 

Sabbat? raufen seine Jiinger Aehren aus, und er heilt in der Synagoge 

einen Mann mit steifem Arm 21—36: schon jetzt wird iiber seinen 

Untergang beraten. Doch kommen aus ganz Palistina Leute, die 

von seinem Wirken hoéren; er predigt vom Schiffe aus, um nicht wih- 

rend der Predigt belastigt zu werden; dabei heilt er mancherlei Krank- 

heit; die Di&monischen aber diirfen nicht sagen, wer er ist (so schon 

125 34)"; er sondert zwolf als seine gewdhnlichen Begleiter und Wan- 


gebung die Herrnworte mit den aus Mc stammenden geschichtlichen Stiicken in 
erbaulicher Weise durcheinander mengen. Von solcher Verwirrung sich freihalten 
ist nicht ganz leicht, weil schon Mt und Le nicht viel anders verfahren haben. 

1 Le 61 heisst dieser Sabbat Ssvtepéxpwtoc: Das kann nur den ersten Sabbat 
einer zweiten Reihe bezeichnen. Der Sabbat, an dem Jesus zuerst in Kapernaum 
auftrat (Mc 1 21), mochte als der erste des Wirkens Jesu iiberhaupt erscheinen (bei 
Le geht ihm freilich der Sabbat in Nazaret voraus Le 4 16 31); mit diesem Lc 61 
devteporpwtoc genannten Sabbat beginnt die Erzéhlung der Sabbatverletzungen. Das 
Wort deotepdxpwtoc ist also ein Hinweis auf eine urchristliche Hinteilung der Er- 
zahlungen aus dem Leben Jesu. 

* Ueber die Heilung Damonischer s. Kap. IX. Dass die Damonischen um 
das Geheimnis der Person Jesu wissen, es aber nicht aussprechen diirfen, 
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derprediger aus. Dagegen hilt er sich von den Seinigen zuriick, die 
ihn nach Nazaret zuriickholen wollen, als ob er aus dem rechten Ge- 
leise gekommen sei. (37—35: hier ist v. 22—30 offenbar verstellt; es 
gehort hinter 7 93, da die Schriftgelehrten aus Jerusalem erst 71 ein- 
gefiihrt werden. Der Ausdruck der Angehérigen Jesu Oc tééorq und 
der der Schriftgelehrten 6c BeedCeGodd eyet scheinen gleichartig zu 
sein; die spiitere Stelle wurde vorgeriickt, damit Jesus schon hier Ant- 
wort auf eine solche Verliiumdung gebe'.) Es folgt nun ein Beispiel 
zu der schon 39 geschilderten Gewohnheit Jesu, vom Schiffe aus zu 
predigen (41—34). Die Rede enthiilt das Gleichnis vom Siemann (43—9), 
vom Saatkorn und vom Senfkorn (4 2—32). Hingeschoben ist jeden- 
falls die Erklarung des Gleichnisses vom Siemann, die in andere Situa- 
tion gehért (4 10—20), wahrscheinlich aber auch das Wort vom rechten 
Platz fiir das Licht und das andere, dass Gott jedem nach seinem 
eigenen Masse misst (4 21—25)*. Anschliessend an diese Rede wird Jesu 
Ueberfahrt iiber den See bei stiirmischem Wetter erzihlt, wobei Jesus 
dem Sturm gebietet (4 35—41); jenseits des Sees heilt er den d’monischen 
Gerasener, wodurch sein Name in der Dekapolis bekannt wird (51—20); 
zuriickgekehrt erweckt er Jairus’ Téchterlein (5 21-43), Dann kehrt 
er einmal nach Nazaret zuriick, in seine Heimat (zarpic), begleitet von 
seinen Jiingern. Hier predigt er ohne nennenswerten Erfolg (6 1—6). 
Jetzt schickt er die Zwolf paarweise aus, damit sie in gleicher Weise 
wie er wirken. Dadurch wird sein Name so bekannt, dass auch der 
Tetrarch Herodes von ihm hort und erklart, in ihm sei der enthauptete 
Taufer wiedererstanden. Der Bericht iiber die Enthauptung des Tau- 
fers fiillt die Liicke aus, die in der Erzahlung der Wirksamkeit Jesu 
zwischen Aussendung und Riickkehr der Jiinger vorhanden ist®. Nach 


giebt dem Evangelisten Gelegenheit, an dieses Geheimnis dfters zu erinnern, ohne 
dass es seine Higenart als Geheimnis dadurch einbiisst. 

1 Vielleicht hat man es auch mit einer freilich sehr alten Randbemerkung zu 
thun, die beim Abschreiben in den Text kam. Jedenfalls stammte sie aus bester 
Ueberlieferung und bezieht sich auf die Mc 7 1-23 berichteten Hreignisse. 

2 Die Erklarung des Gleichnisses vom Siemann erwartet man etwa 4 35 ff. als 
Beispiel solcher Erklirungen iiberhaupt. Die Worte vom Licht, das auf den Leuchter 
gehért, und vom Mass, mit welchem der Mensch, und mit welchem Gott misst, stehen 
mit den Gleichnissen in keinem durchsichtigen inneren Zusammenhang, wahrend 
diese untereinander wohl zusammengehoren. Hs sieht nun hier und in der Rede 
9 33-50 so aus, als ob Me solche Redestiicke aus ot ABS in recht wirrem Text tber- 


lieferten Quelle einfach iibernommen hatte. Dan a iB| StENe reiltdh d4qin | £ 


so wie sie lautet in den urspriinglichen Text des Me. 


3 Offenbar fehlten hier dem Evangelisten alle Speliyl A River di peteiebey 
zeitige Wirksamkeit Jesu. Die Jiinger, die fiir sich predigend auszogen, wuss 


diber die Erlebnisse des Meisters in dieser Zeit Richie ge | berichten. Der Evangelist 
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ihrer Riickkehr will Jesus in stiller Abgeschiedenheit sich mit den 
Seinigen erholen; da gehen so viele ihnen nach, dass Jesus mit fiinf 
Broten und zwei Fischen Fiinftausend speisen muss (6 7—44), Dann 
geht er allein noch auf den Berg, um zu beten, wihrend die Jiinger 
nach Bethsaida iibersetzen. Da kommt er iiber den See ihnen nach, 
und sein Hintritt in ihr Fahrzeug beschwichtigt den Sturm (6 45—52). 
Sie landen in der Gennesaretebene, und alle Kranken werden hierher 
gebracht; kommt Jesus in eine Stadt oder ein Dorf, so wird schon ge- 
sund, wer die Quaste an seinem Kleide beriihrt hat (6 53—56). Dieses 
friedliche Wirken erreicht aber sein Ende durch eine Auseinander- 
setzung mit Schriftgelehrten aus Jerusalem, die zu einer Erklirung 
Jesu gegen gewisse Gebote des Gesetzes fiihrt (7 1-23). Hierher ge- 
hért jedenfalls sachlich die vorausgestellte Aussage dieser Schrift- 
gelehrten aus Jerusalem und Jesu Antwort darauf (3 22-30)’. Dann 
verlisst Jesus das jiidische Gebiet, kommt in das Gebiet von Tyrus, 
wo er am liebsten unerkannt bliebe, aber einer griechisch redenden 
Syrophénikerin auf ihre Bitte doch die Heilung ihrer Tochter gewahrt. 
Aus dem Gebiet von Tyrus geht er nach Sidon und von da mitten 
durch das Gebiet der Dekapolis nach dem See Galilias. Auf diesem 
Wege heilt er einen Taubstummen (7 24—37). Nun ist er wieder von 
Volksmengen umgeben; es folgt die Speisung der Viertausend (8 1—9). 
Da betritt Jesus einmal jiidischen Boden bei Dalmanutha, und sofort 
fragen ihn die Pharisier nach Zeichen der Wahrheit seiner Rede. Er- 
ziirnt kebrt er sich ab und fahrt wieder an das gegeniiberliegende Ufer. 
Unterwegs warnt er seine Jiinger vor dem Sauerteig der Pharisier 
und des Herodes (8 10—21). Nun zieht er zum zweitenmal nordwirts; in 
Bethsaida heilt er einen Blinden; in den Doérfern von Casarea Philippi 
spricht er mit seinen Jiingern dartiber, was die Leute von ihm halten; 
hier bekennt Petrus, Jesus sei der Messias; Jesus aber verbietet das 
weiterzusagen und bereitet die Jiinger auf seinen Tod, aber auch auf 
das baldige Kommen des Gottesreiches vor. Es folgt die Verklirung 
vor Petrus, Jakobus und Johannes und die Heilung des fallsiichtigen 
Knaben, die den Jiingern nicht moglich war (8 22—9 99). Jetzt aber 
ziehen sie durch Galilaa, ohne erkannt sein zu wollen; Jesus spricht zu 


aber wollte nicht eingehender von der Wirksamkeit der Jiinger erzihlen. So 
empfinden wir diese Liicke doppelt schmerzlich, da uns der Bericht vom Tode 
des Taéufers weder fiir das Fehlen eines Berichts iiber diesen Teil des Lebens Jesu 
noch fiir das Fehlen einer genaueren Nachricht iiber die Wirksamkeit der Jiinger 
entschadigen kann. Siehe S. 59. 

* Siehe S. 51 Anm. 1. Auch dem Mt lag bier noch eine gute Ueber- 
lieferung tiber Mc hinaus vor (Mt 15 12—14), 


\ 
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den Jiingern von seinem Tod und seiner Auferstehung; sie kommen 
noch einmal nach Kapernaum, wo Jesus aber auch nur zu den Jiingern 
redet*; dann zieht er nach dem Gebiet von Judia, und zwar jenseits 
des Jordans, da redet er wieder zu den Volksmengen, wie er es ge- 
wohnt war (9 30—101). So spricht er tiber die Ehescheidung; segnet 
die Kinder; klagt iiber die Schwierigkeit, einen Reichen in Gottes 
Reich zu retten, als ihm der eine nicht folgen will; belehrt die Jiinger 
immer wieder iiber sein nahes Schicksal; verweist ihren Ebrgeiz, als 
die Zebediiusséhne ihn um die Ehrenstellen in Gottes Reich bitten; 
heilt beim Ausgang aus Jericho einen Blinden (10 2—52). Jetzt zieht er 
auf dem Hselsfiillen unter Huldigungsrufen seiner Begleiter in Jerusa- 
lem ein, kehrt aber abends nach Bethanien zuriick. Morgens darauf 
verflucht er den unfruchtbaren Feigenbaum, nimmt in Jerusalem die 
Tempelreinigung vor und verlisst erst abends die Stadt. Tags darauf 
ist der Feigenbaum verdorrt; Jesus schickt die Abgesandten des 
Hohenrates mit dem Gleichnis von den bésen Weingirtnern heim, be- 
antwortet die Fragen wegen des Zinsgroschens und wegen der Auf- 
erstehung, bezeichnet das hochste Gebot. Da wagt ihn niemand mehr zu 
fragen (11 1-12 34). Hier? ist wohl die Perikope von der Ehebrecherin 
(Joh 7 53—8 11) ausgefallen; Jesus hat am Oelberg iibernachtet, am 
Morgen bringt man ihm die ihrer That iiberfiihrte Frau. Nachdem er 
auch diese schwierige Frage erledigt hat, belehrt er das Volk, dass der 
Messias nicht Davids Sohn sein kénne, warnt vor den Schriftgelehrten, 
preist die scheinbar geringe, in Wahrheit grosse Gabe der Witwe, 
redet beim Weggehen von der nahen Zerstérung des Tempels und be- 
lehrt seine Jiinger, auf dem Oelberg sitzend, noch einmal tiber die 
letzten Dinge (Mc 12 35—13 37). Kap. 14 und 15 schliesst sich hieran 
die eigentliche Leidensgeschichte, eingeleitet durch den Plan des 
Hohenrates, die Salbung in Bethanien und den Verrat des Judas. 
Es folgt das Passahmahl mit der Abendmahlseinsetzung, der Gang 
nach Gethsemane, Gebet und Gefangennahme, Verhér vor dem Syne- 
drium, Verleugnung des Petrus, die Verhandlungen vor Pilatus, Kreu- 
zigung, Tod und Grablegung. Das 16. Kap. bringt dann in den 
allein zu Me urspriinglich gehorigen acht ersten Versen® den Gang der 
Frauen zum Grab, die Erscheinung des Jiinglings, der die Aufersteh- 
ung verkiindet und Galilia, gemiss einem schon 1428 mitgeteilten 
Worte Jesu, als das Land bezeichnet, in welchem der Auferstandene 
sich seinen Jiingern zeigen werde. — 


1 Ueber diese Rede vgl. S. 51 Anm. 2 und Kap. XII. 


2 Siehe Kap. ILS. 46. 
3 Siehe Tiscuenporr, N. T. Graece, editio octava critica maior IS. 4083—407. 


Abschnitte 
nach Me, 


54 III. Wendepunkte im Leben Jesu. 


In dieser Schilderung des Mc kann man nun ganz sicher einzelne 
scharf von einander gesonderte Abschnitte des Lebens Jesu unter- 
scheiden. Das wichtigste Mittel hierzu bildet die Stellungnahme zum 
Messiasglauben. Eingeleitet wird die Predigt Jesu dadurch, dass er 
bei seiner Taufe durch Gottes Offenbarung erfaihrt, er sei der Messias 
(1 11); aber diesen Glauben verschweigt er, bis seine Jiinger in ihm von 
sich aus den Messias erkennen (1 25 34 3 12 8 29—30); jetzt will er 
auch von ihnen nicht als Messias bezeichnet sein, bis er beim Hinzug 
in Jerusalem, bei der Tempelreinigung und bei dem Absagewort an 
die Abgesandten des Hohenrates sich offen als Messias kundthut, wie 
er es schliesslich im Verhér vor dem Hohenrat noch in feierlichster 
Weise bestitigt (11 10, 1458 15 30 vgl. Joh 2 19, 126 1462). Damit er- 
giebt sich eine fiir die Hingliederung der Herrnworte in das Leben Jesu 
wichtige Regel: Spriiche, in welchen sich Jesus als den Messias_be- 
zeichnet, kénnen erst nach dem Petrusbekenntnis gesprochen sein, 
wenn sie an die Jiinger gerichtet sind; erst nach dem Hinzug in Jeru- 
salem, wenn sie an die Volksmenge gerichtet erscheinen. Ausser den 
genannten drei Wendepunkten des Lebens Jesu (Taufe, Petrusbekennt- 
nis, Hinzug in Jerusalem) trittnamentlich noch ein Ereignis als epoche- 
machend bei Mc hervor: der Streit mit den Schriftgelehrten aus Jeru- 
salem (7 1—23). Von da ab bis zu dem Zug nach Jerusalem hat Jesus 
das offentliche Auftreten und Predigen vermieden; er weilt lange auf 
heidnischem Boden, und auch beim letzten Zug durch Galilia, beim 
letzten Aufenthalt in Kapernaum lebt er nur seinen Jiingern. Auch 
die Worte aus dieser Zeit diirften sich wohl von anderen abheben. 
Dabei ist noch ausdriicklich bezeugt, dass Jesus erst nach dem Petrus- 
bekenntnis seinen Jiingern bestimmt sein Leiden und Sterben vorher- 
sagte. Worte, in welchen dieses erwahnt ist, kénnen also nicht friiher 
fallen’. Ferner ist aber die Stelle einer Reihe von anderswo iiber- 
lieferten Erziihlungen und Worten Jesu durch den Zusammenhang bei 
Mc ohne weiteres gesichert. Die Anweisung an die Jiinger in der Rede- 
sammlung ist gewiss die Wiedergabe der Mc 6 7—11 teils indirekt, teils 
direkt wiedergegebenen Rede; die Antwort auf die Zeichenforderung 
Mc 8 12 ist jedenfalls gleich dem Herrnwort vom Jonaszeichen; wenn 


* Daraus ergeben sich also fiinf Hauptabschnitte im Leben Jesu, die 
scharf von einander geschieden sind: 
1. Von Jesu Geburt bis zur Messiaserkenntnis bei der Taufe. 
2. Die erste Wirksamkeit bis zur Erklérung gegen die Reinheitsgebote. 
3. Von Jesu Flucht bis zam Bekenntnis des Petrus. 
4, Vom Petrusbekenntnis bis zum Hinzug in Jerusalem. 
. Vom Hinzug in der Hauptstadt bis zu Tod und Auferstehung. 


Or 
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die Erzihlung von Zakchaus (Le 19 1—10) geschichtlichen Grund hat, 
kann sie nur zu Mc 10 46 gehéren, wenn die Erzihlung yon der Tem- 
pelsteuer Mt 17 24-27, nur zu Mc 9 33—50. Das Gleichnis vom barm- 
herzigen Samariter gehért wegen seiner Ankniipfung und wegen seines 
Inhaltes (Le 10 25—37) zu Mc 12 e8—s4; fiihrt uns diese Erzahlung nach 
Jerusalem, so die folgende des Le (10 3s—42) sicher nach Bethanien; 
sie gehért also auch in die letzten Tage Jesu: hier ergiinzt das 
Joh-Evangelium die Nachricht des Le wohl in richtiger Weise 
(Joh 111)}. 

Das Angefiihrte zeigt also, dass die Schilderung des Mc-Hyan- 
geliums nicht bloss einen in sich klaren Ueberblick iiber die Wirksam- 
keit Jesu gestattet, sondern auch eine Hingliederung der sonst tiber- 
lieferten Herrnworte in ausgedehntem Masse erméglicht. Natiirlich 
wird man nur selten mit zweifelloser Bestimmtheit genau den Augen- 
blick feststellen kénnen, in welchem Jesus ein iiberliefertes Wort ge- 
sprochen hat, man wird sich meistens damit begniigen miissen, den Ab- 
schnitt innerhalb der Wirksamkeit Jesu aufzuweisen, in welchen das 
einzelne Wort mit einiger Wahrscheinlichkeit gehért. Ganz verzichten 
kann man auch nicht auf die Sachordnung: sie wird iiberall da einzu- 
treten haben, wo fiir das einzelne Wort eine Analogie in der Erzaihlung 
des Mc vorhanden ist, ohne dass man sagen kdnnte, ob das sachlich 
Entsprechende auch zeitlich zusammengehért. So lassen sich fiir Jesu 
Verkehr mit den Siindern das Mahl beim Zollner Levi Mc 2 15 und die 
Einkehr im Hause des Zakchiius Le 191—10 geschichtlich fixieren; 
auch die Sendung des Taufers, bei deren Besprechung Jesus erwahnt, 
dass man ihm seine Siinderfreundschaft vorwerfe (Mt 11 19= Le 7 34), 
hat ihre klar bezeichnete Stelle, sofern sie jedenfalls vor Mc 6 1429, 
also wohl auch vor die Aussendung der Jiinger fallt; den geschicht- 
lichen Platz von Joh 7 53—8 11 (Erzahlung von der Ehebrecherin) haben 
wir oben nachgewiesen; die Erzihlung von der Siinderin im Hause des 
Pharisiers Simon Le 7 36—s0 ist doch wohl nur eine andere Wieder- 
gabe der Geschichte von der Salbung im Hause des aussitzigen Simon 
(Mc 14 3—9): beidemale ist ein Simon der Gastgeber, beidemale kommt 
ein Weib herein und salbt Jesus; beidemale nimmt Jesus sie in Schutz, 
die von den anderen getadelt wird *. Soweit ist eine ganze Reihe von 
Erzihlungen noch geschichtlich zu bestimmen, die auf Jesu Siinderliebe 
Bezug nehmen. Aber die mancherlei Gleichnisse, in welchen Jesus den 
Gedanken verteidigt, dass Gott den Siinder nicht von sich stésst, dass 


1 Siehe Kap. II S. 35 Anm. 1 und XIII. 
2 Siehe die ausfiihrliche Besprechung Kap. XIII. 
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er nicht Unrecht thut, wenn er auch dem siindigen Menschen sein 
Gottesreich dffnet, sind so wenig zeitlich bestimmt, dass es nicht mehr 
moglich ist festzustellen, bei welcher Gelegenheit sie gesprochen wur- 
den. Da wird man also gut thun, eine Sachordnung eintreten zu lassen 
und zwar anschliessend an den ersten Anstoss, den Jesus nach Mc in der 
genannten Richtung gegeben hat. Das bietet auch den Vorteil, dass 
sofort an dieser Stelle die auffallende Handlungsweise Jesu in das Licht 
seiner eigenen Worte gertickt wird. Und in &bnlicher Weise wird noch 
in manchem anderen Fall die Sachordnung neben der zeitlichen Reihen- 
folge zu beachten sein}. 

Die Erzihlung vom Hauptmann von Kapernaum folgt bei Mt und 
Le auf die erste grosse Rede Jesu aus den Herrnworten Mt 8 5—13 Le 
71—10. Bei Mt ist aber zwischen die Bergpredigt und diese Erzihlung 
die Heilung des Aussitzigen Mc 1 40—44 eingeschoben (Mt 8 1—4). 
Thatsichlich ist ganz offenbar zwischen Mc 1 45 und 21 eine Liicke. 
Mc 1 45 sagt, Jesus habe nicht mehr offen in eine Stadt eintreten 
kéunen, Mc 21 sagt, Jesus sei nach Kapernaum gekommen. Das 
diirfte am besten vermittelt sein eben durch die Bitte des Hauptmanns, 
seinen Knecht zu heilen. Wenn Jesus noch ausserhalb des Ortes war, 
als er das rettende Wort sprach, so versteht man auch die Umwand- 
lung, welche die Geschichte im Joh-Evangelium erfahren hat, wo 
die Heilung in die Ferne zum Hauptmerkmal dieser Geschichte ge- 
macht wird (Joh 4 46—s4). An diese Stelle passt die Erzihlung auch 
deshalb, weil Jesus vorher nur wenige Tage in Kapernaum war, also mit 
den Verhialtnissen des kleinen Ortes noch nicht vertraut zu sein braucht 
(Le 75). Wir folgen also Mt, wenn wir die Geschichte vom Haupt- 
mann hinter die Heilung des Aussatzigen setzen. Die Frage ist nun 
aber, ob Mt und Le auch Recht haben, wenn sie die Berg- oder Feld- 
predigt vor diese Erzihlung stellen. Mc 1 45 wird freilich zum ersten- 
mal hervorgehoben, dass Jesus sich ferne von den bewohnten Orten 
aufgehalten habe und dass man von allen Seiten ihm zustrémte. Also 
eine jedenfalls im Freien vor einer grossen Volksmenge gehaltene 
Predigt passt scheinbar sehr gut an diese Stelle. Bedenken kann aber 
machen die Seligpreisung der um des Evangeliums willen Verfolgten 
Le 622. Hier ist offenbar nicht die Situation von Mc 1 45, sondern 
schon die von Mc 367 vorausgesetzt. Es wird also richtiger sein, 
von der durch Mt—Le gebotenen Situation abzuweichen und diese 
Rede nicht vor dem Erlebnis mit dem Hauptmann gesprochen zu den- 
ken, wohl aber in dem durch Mc 3 7—19 (vgl. Mt 424 25 und Le 6 


 Siehe z. B. die Besprechung der Sabbatfrage Kap. IX. 
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12—19) gekennzeichneten Augenblick. Da ist Jesus ausgestossen, ge- 
schmiht, sein Name als der eines schlechten Mannes verworfen, und 
ebenso geht es jedenfalls seinen Anhangern (Lc 622). In diese Zeit 
passt auch die Warnung vor den blinden Blindenfiihrern (Lec 6 39). 
Die Vorausstellung der Rede bei Mt erklirt sich durch die von Mt 
vorgenommene Erweiterung: er hat aus der fiir einen bestimmten 
Augenblick geschaffenen Rede eine gewissermassen  iiberzeitliche, 
den Willen Gottes allseitig darlegende Predigt gebildet. Lc aber diirfte 
bei seiner Hingliederung der Perikope vom Hauptmann sich einiger- 
massen an die Ordnung des Mt gehalten haben. Die geschichtliche 
Situation der Rede ist doch noch erkennbar, weil in beiden Evangelien 
(Mc und Lc) die Rede eingeleitet ist durch die Stelle Mc 3781. 

Wir haben bisher die Glaubwiirdigkeit der Erzihlung des Mc ein- 
fach vorausgesetzt. Sie lasst sich einigermassen nachweisen. Nur bei 
Me ist strenge durchgefiihrt, dass Jesus seine Messianitait bis zum 
Petrusbekenntnis verschwiegen hat. Bei Mt redet Jesus sogleich in 
der Bergpredigt von seinem kiinftigen Amt als Weltrichter, wie von 
etwas jedermann Bekanntem (7 22 23); bei Lc ist die vorangestellte 
Predigt Jesu in Nazaret auch als Messiaskundgebung gedacht (vgl. 
418 éyproév we und 4 21 oxjspov mexdijpwrat 7] Yah adty). Daneben 
hat gerade Mt (16 17) die Seligpreisung des Simon Petrus aufbewahrt, 
der in Jesus den Messias erkannte, obgleich Fleisch und Blut ihm das 
nicht geoffenbart hat, und bei Le findet sich, wie bei Mc und Mt, auch 
9 21 das Verbot Jesu an seine Jiinger, zu irgendwem von seiner Mes- 
sianitit zu reden. Dass dies urspriingliche Geschichte ist, zeigt sich 
eben darin, dass wir bei Mt und Lc noch deutlich die Zeichen des lang- 
samen Hinschwindens einer Hrinnerung haben, die bei Mc noch ganz 
lebendig ist, wihrend bei Joh die letzten Spuren von ihr getilgt sind. — 
Ebenso liegt es mit dem Streit um die Reinheitsgebote und der sich 
daran anschliessenden Flucht Jesu. Schon bei Mt ist viel davon ver- 
wischt. Zwar spricht er sogar scharfer als Mc davon, dass Jesus sich 
in die Gegend von Tyrus und Sidon zuriickzog (aveympysev) 15 21, Aber 
nachher lisst er diesen Gesichtspunkt ganz fallen. Mt 1529 kommt 


1 Die Geschichte vom Hauptmann von Kapernaum kann naémlich nicht wohl 
erst hinter Mc 3 6 gestellt werden. Wenigstens in der Fassung des Le atmet diese 
Erzahlung noch durchaus den Frieden zwischen Jesus und seinem Volk: seine 
Hinneigung zum Judentum, das Erbauen einer Synagoge soll den Hauptmann auch 
in den Augen Jesu empfehlen; das ist eine andere Stimmung als wie sie die Berg- 
predigt wiederspiegelt. Also muss man die von Mt und Le gebotene Reihenfolge 
verlassen; die Erzihlung vom Hauptmann gehért an eine friihere Stelle als die 
Bergpredigt. Man sieht hier, wie Le trotz seiner vielfach abweichenden Darstellung 
doch mitunter von Mt abhingig ist 
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Jesus an den See Galiliias; aber dass dies durch das Gebiet der Deka- 
polis geschah, dass Jesus zuvor durch Sidon gekommen war, sagt dieser 
Evangelist nicht (vgl. Mc 731). Dass bei dem Zug in die Dorfer von 
Cisarea Philippi Bethsaida nicht genannt ist, wie Mc 8 22 vgl. 27, mag 
hingehen; wichtiger ist, dass die Heimlichkeit des Zugs durch Galiléa 
(Mc 9 30: od% 7Sehev, tva tte yvot) bei Mt 17 22 ganz ausser Acht gelassen 
ist. So wird denn auch nicht Mt 191 2 hervorgehoben, dass Jesus erst 
beim Zug durch Peria seiner friiheren Gewohnheit gemiass wieder zum 
Volke sprach (Mc 101). Bei Le ist jede Erinnerung an diese Flucht 
verschwunden; der Art johanneischer Bentitzung synoptischer Stoffe 
kénnte es entsprechen, wenn man in Joh 6 15 einen letzten Rest dieser 
HErinnerung wahrnehmen wollte. Also auch hier bewahrt das Mc-Evan- 
gelium in glinzender Weise seine Glaubwiirdigkeit. — Ebenso lasst sie 
sich hinsichtlich der Ostererzihlungen einigermassen nachweisen. Nur 
bei Mc wird streng daran festgehalten, dass Jesus in Galilia seinen 
Jiingern erscheint Mc 14 28 16 7; bei Mt wird trotz der Wiederholung 
der auch bei Mc stehenden Aussagen Mt 26 32 287 doch eine Erschei- 
nung vor den vom Grabe weggehenden Frauen Mt 289 10 erzahlt; bei 
Le aber ist die Erinnerung an die Riickkehr der Jiinger nach Galilia ganz 
verschwunden; alle Erscheinungen des Herrn finden in und bei Jeru- 
salem statt (Le 24 6 13—53; besonders 49 53), Also auch hier lasst sich 
noch das allma&hliche Hinschwinden der richtigen Erinnerung verfolgen. 

Allein diese Betrachtungen reichen noch nicht aus. Sie beweisen nur, 
dass Mc die Erinnerung an Jesu Wirken im ganzen getreuer aufbewahrt, 
als die anderen Synoptiker. Nun enthalt dieses Evangelium aber eine 
grosse Anzahl von Wundererzihlungen, deren Glaubwiirdigkeit nicht 
durch litterarische Untersuchungen erwiesen werden kann. Hier mit 
einem kurzen Wort durchzugreifen ist ebenso leicht als falsch, auch wenn 
man damit eine Gewissenspflicht zu erfiillen meint'. Gerade das genaue 
Achten auf die immer wiederkehrenden Thatsachen ldsst uns heute 
manches als méglich erscheinen, was man im Zeitalter der Autklarung 
als ganz undenkbar hingestellt hatte. Insbesondere die Wirkungen der 
Seele auf das kérperliche Befinden sind in den letzten Jahrzehnten 
mehr in den Vordergrund des Interesses getreten. Das kommt in Be- 
tracht hinsichtlich der Heilwirkungen, die von Jesus ausgingen. Manches 
andere, wie etwa die Stillung des Seesturms, erscheint der naturwissen- 
schaftlichen Betrachtung als ein merkwiirdiges Zusammentreffen, das 


* Die Stelle der Versuchungsgeschichte Mt 45—7 = Le 4 9-12 und das Wort 
vom Jonaszeichen (Mt 12 39-42 = Le 11 29—32) beweisen nur, dass Jesus in den 
Wundern seines Lebens keine Messiaszeichen sah; gegen die Wirklichkeit dieser 
Vorkommnisse beweisen sie nichts, 
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eine religidse Beurteilung nicht ausschliesst. Wieder anderes ist als 
volkstiimliche Vergrésserung eines als wundersam empfundenen Ereig- 
nisses zu verstehen: so die beiden Speisungsgeschichten. Endlich liegen 
einzelne phantasievolle Erzihlungen vor, in welchen ein wirkliches Ge- 
schehen einen nicht sowohl geschichtlich als vielmehr poetisch wahren 
Ausdruck findet: dahin diirften die Verklirung, das Meerwandeln und 
die Wunder bei Jesu Tod gehéren. Nun ist ja klar, dass diese beiden 
letztgenannten Arten von Wundererzihlungen die geschichtliche Glaub- 
wiirdigkeit des Mc-Evangeliums nicht empfehlen. Aber dem steht 
gegentiber, dass diese Erzaéhlungen ihre Eigenart so deutlich zeigen, 
dass sie einer ntichternen geschichtlichen Betrachtung auch nicht gefihr- 
lich werden; dabei spiegeln sie aber, dank der friihen Abfassung des 
Mc-Evangeliums, die religidse Beurteilung Jesu durch die ilteste 
Christenheit in einer ebenso schénen, wie deutlichen Form wieder. Und 
damit fordern sie doch auch das geschichtliche Verstindnis der Person 
Jesu. Sie zeigen deutlich genug, dass auch in den Kreisen, welche die 
geschichtliche Erinnerung an das Leben Jesu vorziiglich bewahrten, 
die Gestalt Jesu friihe iiber alles Menschenmass hinauswuchs; das kann 
hier doch nur auf dem urspriinglichen Eindruck von Jesus beruht haben!. 

Schmerzlicher sind die Liicken in der Erziihlung des Me, die wir 
nicht mehr auszufiillen vermégen. Dahin gehdrt der Mangel eines ge- 
naueren Berichtes iiber die Wirksamkeit Jesu und seiner A postel wih- 
rend der Aussendung der Jiinger; dahin gehért auch die Sparlichkeit 
der Nachrichten iiber Jesu Fluchtwege. Volle Anschaulichkeit hat die 
Schilderung der Jerusalemer Tage *; ihr gegeniiber sind die Bilder der 


1 Die synoptischen Evangelien und das Hbr-Evangelium miissen nach ihrer 
Eigenart als gute Volksbiicher bezeichnet werden. So fassen sie das Wunderbare 
schlicht auf, ohne dariiber zu griibeln, und an ihrem Helden ist ihnen um des 
Glaubens willen, aus dem sie entstanden sind, kaum etwas allzu wunderbar. Doch 
muss darauf hingewiesen werden, dass Mt in seinem Verhiltnis zu Mc insofern ein 
Doppelgesicht zeigt, als er einmal eine Reihe von Wundern steigert, das andere 
Mal das Wunderbare beseitigt oder doch einschrankt. So lasst er Jesus zweimal 
zwei Blinde heilen (Mt 9 27—31 20 29-34), wo Mc beidemal nur von einem Blinden 
redet (Mc 8 22—26 10 46—s2); dagegen bei der Zufiihrung des Reittiers ftir den Hin- 
zug in Jerusalem (Mt 21 1-3 = Mc 11 1—@) und bei der Verleugnung des Petrus 
(Mt 26 34 69-75 = Me 14 30 66—72) hat er das Wunder weggelassen oder gemildert 
(vgl. auch die Zubereitung des Passah Mt 26 17—19 gegen Mc 14 12-16). 

2 Doch gilt auch das nur, wenn man auf alles Nebensichliche verzichten will. 
Kein einziger Name eines Gegners ist bei den Streitgesprachen Jesu mit Abgesandten 
des Hohenrates, mit Phariséern und Herodianern, mit Sadduciern tiberliefert ; wir 
wissen nicht, wo und was Jesus in Jerusalem gegessen und getrunken hat; sehr 
wichtige Begebenheiten wie der Verrat des Judas werden mit dusserster Kiirze 
behandelt, so dass eine Menge Fragen auch hier offen bleiben. 
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friiheren Wirksamkeit Jesu dusserst blass gezeichnet. Nur der erste 
Sabbat in Kapernaum ist etwa ebenso anschaulich vorgefiihrt. 

Hiemit ist die Frage der Méglichkeit einer Darstellung des Lebens 
Jesu so ziemlich beantwortet. Zu einer Biographie Jesu im modernen 
Sinn fehlt freilich durchaus das Material. Die dlteren Quellen erzéhlen 
nur die éffentliche Wirksamkeit Jesu, Diese aber umspannt jedenfalls 
nur einen kleinen Teil seines Lebens, mag man dieses mit Le nur auf 
30 oder mit Joh auf 40—50 Jahre berechnen (Le 323 Joh 8 75). 
Selbst die Dauer der Wirksamkeit Jesu ist nicht mit Sicherheit fest- 
zustellen®, Aber trotz alledem bleibt es eine unabweisbare Aufgabe 
der geschichtlichen Wissenschaft, die hier in ihrer Forderung noch 
dazu von den Bediirfnissen der religidsen Pietét unterstiitzt wird, den 
erkennbaren Abschnitt des Lebens Jesu zu erforschen, an dem doch 
alle Beurteilung der Person Jesu, alles Verstiindnis des ersten Christen- 
tums haftet. Natiirlich kann auch hier die geschichtliche Wahrheit nur 
soweit erkannt werden, als die Quellen, die Kenntnis der Zeitgeschichte 
und die eigene Urteilskraft in geschichtlichen Dingen den Geschichts- 
forscher leiten. Aber wir haben schon gezeigt, dass ein genaueres 
Achten auf die vorhandenen Quellen viele spiter verwischte Ziige wie- 
der scharfer hervorheben lasst und ein geschichtlich treueres Bild zu 
geben vermag, als es irgendwo bisher vorliegt. Dabei bleibt ja freilich 
immer gar mancher Punkt, bei dem man sich mit einer Wahrscheinlich- 
keitsrechnung begniigen muss, Aber auch die Wahrscheinlichkeiten 
gepriift und nach der am meisten befriedigenden Annahme gesucht 
haben ist fiir den wissenschaftlichen Arbeiter keine verichtliche oder 
undankbare Beschiftigung. 

Nun kéunte man sagen, dass eine solche Arbeit den Namen Leben 
Jesu nicht verdient, da sie nur einen Ausschnitt des Lebens Jesu be- 
handelt. Aber das ist ein miissiger Streit. Es soll doch eben alles 
zur Sprache kommen, was uns heute an Quellenmaterial fiir das ganze 
Leben Jesu zuginglich ist. Es gilt schliesslich, was von der Darstel- 
lung jedes Lebens gilt, auch hier: kimen neve Quellen zutage, so 
wiirde der Stoff wachsen. Auch wird ja der Name einer wissen- 
schaftlichen Disziplin nicht gepragt, um einen erschépfenden Begriff zu 


1 Vol. Kap. IV S. 67. 68; Kap. V 8S. 84—86. 

* Nach Le 31 trat der Taufer im Jahre 28 n. Chr. auf und ist jedenfalls in 
demselben Jahr noch gefangen genommen worden. Nun geht aber aus Mc 2 23 her- 
vor, dass Jesus jedenfalls schon vor Pfingsten 28 lingere Zeit dffentlich wirksam 
war, wenn er doch an Passah 29 gekreuzigt wurde. Also wird man das Auftreten 
des Taufers in das erste Viertel des Jahres 28 zu setzen haben. Aber eine grosse 
Sicherheit haben diese Zahlen nicht. 
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geben, sondern um einem praktisch notwendigen Forschungsgebiet eine 
bequeme Bezeichnung zu schaffen!. Einen solchen Namen zu Andern, 
wenn er einmal geprigt ist, hat meines Erachtens sehr wenig Wert. 
In unserem Falle liegt die Sache aber so, dass man zwar Griinde gegen 
den alten Namen ins Feld fiithren kann, aber kaum einen passenderen 
finden. Auf die in diesem Namen aber zum Ausdruck kommende Ar- 
beit verzichten, weil der Name und der damit verbundene Begriff sich 
nicht genau decken, scheint mir nicht wissenschaftlich gedacht zu sein. 


1 Hs gehort eine grosse Pedanterie dazu, um an solchen Namen Anstoss zu 
nehmen. Was wir heute Physik nennen, ist ein zwar sehr umfassendes und doch 
viel engeres Gebiet, als der Name besagt, der einfach Naturwissenschaft bedeutet; 
Philologie heisst etwas ganz anderes, als was heute einmal der gewahlte Ausdruck 
bezeichnet; die Mathematik ist doch wahrhaftig nicht die einzige Wissenschaft, bei 
der etwas gelernt wird (sad-jyato-povdayvey), und der Ausdruck ,Musik‘ miisste 
streng genommen nicht bloss die Kunst der Tone, sondern alle Kiinste umfassen. 
Nur in der Theologie streitet man sich iiber Namen wie neutestamentliche Zeit- 
geschichte und Leben Jesu. 
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Name, Familie. Ein Bauhandwerker! aus Nazaret in Galilia ist der Begriinder 
des Christentums. Sein Name Jesus (Jeschu) ist zwar keiner der aller- 
gebriuchlichsten, aber doch recht gebrauchlich gewesen; von zwanzig 
Personen dieses Namens bei Josephus fallen nicht weniger als dreizehn, 
mit Christus vierzehn in die Zeit zwischen Herodes’ d. Gr. Regie- 
rungsantritt und den Untergang des Jerusalemer Tempeldienstes. 
In Nazaret lebte er zusammen mit seiner Mutter Maria, seinen Brii- 
dern Jakob, Jose, Juda und Simon; auch von seinen Schwestern 
ist die Rede (Mc 63). Mutter und Briider wollten ihn spéter nach 
Nazaret zuriickholen (Mc 3 2132). Nach dem Hbr-Evangelium hatten 
ihn aber Mutter und Briider aufgefordert, er solle mit ihnen zum 
Taufer Johannes gehen (NESTLE, N. T. Gr. suppl. p. 76 zu Mt 3 13). 
Das weist also jedenfalls auf ein reges religidses Leben im Elternhause 
hin. Auch im Joh-Evangelium ziehen einmal Mutter und Briider auf 
kurze Zeit nach Kapernaum Joh 2 12; Jesu Briider fordern ihn einmal 
zur Reise nach Judia auf Joh 7 3—10. Dagegen greift in das 6ffentliche 
Wirken Jesu sein irdischer Vater niemals ein; nur Joh 6 42 sagen die 
Juden: ist das nicht Jesus, der Sohn Josephs, dessen Vater und 
Mutter wirkennen? Als Jesus, der Sohn Josephs, von Nazaret wird 
Christus auch Le 422 Joh 145 bezeichnet. 

Geschlechts- Damit stimmt iiberein, dass Mt 1 1-16 und Le 3 93—38 zwei aller- 
Aa dings sehr verschiedene Geschlechtsregister Jesu mitgeteilt werden, die 
aber bei aller Verschiedenheit das mit einander gemein haben, dass in 

beiden der Konig David vorkommt, und dass sie als letztes Glied vor 

Jesus eben Joseph, den Mann der Maria, nennen. Sie sind also beide 

hinfallig, wenn Jesus nicht der leibliche Sohn Josephs gewesen ist. 

Denn ein Stammbaum soll doch gerade die Blutsverwandtschaft nach- 

weisen; wenn Jesus aber im Hause eines Davidsohnes aufgewachsen 


* Siehe 8S. 77. 78. 
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und erzogen worden ist, ohne von diesem Davidsohn wirklich abzu- 
stammen, dann konnte er im Volksmund vielleicht als ein Sohn Davids 
gelten, aber er war es nicht. Und doch haben die beiden Geschlechts- 
register ihren wesentlichen Zweck darin, dass sie Joseph von David 
herstammen lassen; Mt fiihrt dieseA bstammung durch die ganze Kénigs- 
reihe von Juda, le leitet Josephs Abkunft von einem unbekannten 
Sohn des David, Nathan (Nad) her. Der Wunsch, das Geschlecht 
Jesu auf David zuriickzufiihren, ist sehr begreiflich, da der Messias 
aus dem Geschlechte Davids erwartet wurde Mc 1235; sein Reich ist 
die Wiederaufrichtung des Reiches Davids Mc 1110. So wird Jesus, 
wo er als der Messias erkannt ist, auch als Sohn des David angeredet 
Me 1048 49, Die Vermutung, Jesus sei der Messias, kleidet sich auch 
wohl in die Frage: ,,ist er etwa der Sohn Davids?“ Mt 12 23. Bei Mt 
wird Jesus noch 6fter als bei Mc der Sohn Davids genannt, aber immer 
als der Messias (Mt 15 22 21915). Ebenso hat Paulus schwer- 
lich besondere Kenntnis von den Familienverhiltnissen Jesu gehabt, 
sondern nur von seinem Glauben, dass Jesus der Messias sei, auf die 
Abstammung von David zuriickgeschlossen, wenn er Rom 1 8 aussagt, 
der Sohn Gottes sei ,,geworden aus Samen Davids nach dem Fleisch“ 
(tod yevou.évon &x onépuatos Aaneld xara odpxa)*, Vollends die Aussagen 
des Apokalyptikers (55 der Lowe aus dem Stamme Juda, die Wurzel 
Davids; 22 16 die Wurzel und das Geschlecht Davids) oder des Hebrier- 
Briefs (7 14: aus Juda ist der Herr aufgegangen) sind nicht auf beson- 
dere geschichtliche Kunde zuriickzufiihren, sondern nur besonderer 


1 Tm einzelnen stimmen beide Geschlechtsregister nur tiberein in der Nennung 
der Vorviter Davids — wobei aber Le zwischen Hsrom und Aminadab zwei Glieder 
zahlt (Arni und Admin), Mt aber nur eins (Aram); dann beriihren sie sich wieder 
in der Nennung Serubabels, des Sohnes des Sealthiel, und schliesslich in der Nennung 
des Vaters Jesu Joseph. Somit wird nicht bloss der Stammbaum Jesu, sondern 
schon der des Sealthiel in beiden Quellen durchaus verschieden angegeben. Hine 
Ausgleichung dieser Widerspriiche ist nicht méglich; diirfte man zwischen beiden 
Stammbiumen wihlen, so miisste man sich fiir Le entscheiden, da Mt selbst in der 
K6nigsreihe von Juda einzelne Glieder auslasst, um die von ihm gewiinschte Zahl 
14 herauszubringen (Mt 117). Es fehlen zwischen Joram und Usia die bedeutenden 
K6nige: Ahasja, Joas und Amazja und zwischen Josia und Jechonja: Jojakim. 
Aber auch das Geschlechtsregister des Le diirfte schwerlich mit grdsserem Rechte 
Glaubwiirdigkeit beanspruchen, weil die Abkunft Jesu von David mindestens frag- 
lich ist. 

2 Dieser Ausdruck wire von Paulus nicht gebraucht worden, wenn er in Jesus 
nur den Adoptivsohn eines Nachkommen Davids gesehen hitte, wie Mt und Le, 
An sich beweist die Aussage des Paulus aber nichts gegen die Erzihlung von der 
Jungfrauengeburt. War Maria aus Davids Geschlecht, so war Jesus auch so & 
onéppatocg Aaveld xatd odpxo. Aber die Voraussetzung ist nirgends bezeugt. 
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Ausdruck der Ueberzeugung, dass Jesus wirklich der verheissene 
Messias war. Nun kommt ja Jesus selbst Mc 12 35—37 darauf zu 
sprechen, dass der Messias nach der Lehre der Schriftgelehrten der 
Sohn Davids sei. Aber statt nachzuweisen, das auch dieses Erforder- 
nis bei ihm erfiillt ist, zeigt er vielmehr, dass diese Meinung der Schrift- 
gelehrten offenbar falsch sei, denn der Messias bezeichnet David als 
seinen Herrn; so wiirde er aber nimmermehr seinen Sohn bezeichnen. 
Also Jesus kann der Messias sein, auch wenn er nicht Davids Sohn 
ist’, Das Joh-Evangelium sagt ausdriicklich, dass man an der gali- 
laischen Abkunft Jesu in Jerusalem Anstoss nahm: ,kommt denn 
der Messias aus Galiléa? sagte nicht die Schrift, der Messias komme 
vom Samen Davids und von Bethlehem, dem Dorfe, wo David war? 
Und der Evangelist sagt mit keinem Wort, dass Jesus wirklich von 
David abstammte und wirklich in Bethlehem geboren war. Davon weiss 
er nichts, oder er halt die Ueberlieferung fiir falsch, die das erzihlt 
(Joh 7 41-42), Offenbar gab es keinerlei sichere Kunde von der Her- 
kunft Jesu aus dem Geschlechte Davids. 
ae Joseph, Die beiden Geschlechtsregister haben also nur den Wert, dass sie 
“mit Le 422 Joh 1 45 6 42 auf eine Altere Schicht der Ueberlieferung zu- 
riickweisen, in der Joseph als der leibliche Vater Jesu galt. Wahrend 
namlich die Ausdriicke in der Erzihlung vom zwolfjahrigen Jesuskinde 
(Le 2 43 seine Eltern; 2 48 dein Vater) nichts beweisen, weil natiirlich 
nicht immer von Pflegeeltern und Pflegevater die Rede sein wird, will 
Joh 6 42 gerade die leibliche Abstammung vom irdischen Vater wie von 
der irdischen Mutter betonen. Die Gegner sagen, Jesus sei nicht vom 
Himmel herabgestiegen; denn er sei ja der Sohn Josephs, man kenne 
seinen Vater wie seine Mutter. — Und nun kommt hinzu, dass von 
einem Wunder bei der Geburt Jesu in seinem 6ffentlichen Leben nir- 
gends die Rede ist, dass weder Mc noch das Hbr-Evangelium noch 
Joh davon etwas wissen. Dabei ist hervorzuheben, dass die beiden von 
Neste (N. T. Gr. suppl. p. 76) hier angezogenen Stellen des Hiero- 
nymus fiir das Hbr-Evangelium nichts beweisen. Sie beziehen sich 
wohl beide auf eine hebriische Uebersetzung des Mt, die zweite 
schliesst an die Mitteilung des Hieronymus, dass er diese Uebersetzung 
einmal habe abschreiben kénnen, die Notiz, dass im griechischen Mt 
gewisse Anfiihrungen des A. T. nicht auf die Septuaginta, sondern auf 
den Urtext zuriickgehen. Dass der aramiische Text des Hbr-Evange- 
liums nicht die Septuaginta zu Grunde legte, brauchte wohl kaum be- 
sonders betont zu werden. 


1 Vel. die Besprechung der Stelle Kap, XIII. 
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Nach Mt 1 1s—25 ist Maria mit Joseph verlobt; da wird ihre jungfrauen- 
Schwangerschaft entdeckt; ihr Verlobter will sich, ohne grésseres Auf- ears = 
sehen zu erregen (Addo), von ihr scheiden; aber im Traume wird ihm 
von einem Engel des Herrn geoffenbart, dass heiliger Geist solche Wir- 
kung hervorgebracht habe. Da vermihlt sich Joseph mit Maria, naht 
ihr aber nicht, bis sie Jesus geboren hat. Diesen Namen giebt Joseph 
dem Kind nach der Weisung des Engels, der ihm im Traum erschienen 
war. Bet Le ist das Wunder der Jungfrauengeburt vorbereitet 
durch das Wunder der Geburt des Johannes von hochbetagten, bis dahin 
kinderlosen Eltern. Die Geburt des Johannes wird zuerst angekiindigt 
und die Erfiillung in sichere Aussicht gestellt (Le 1 5—25); dann erfolgt 
die Ankiindigung an Maria, die Jungfrau, die einem Manne Joseph 
aus dem Hause David verlobt war (Le 1 26—28); jetzt reist Maria eilig 
zu Hlisabeth und verweilt dort drei Monate (Lc 1 39—386); sie ist also in 
dieser Zeit von ihrem Briutigam getrennt. Dann kehrt sie heim, be- 
gleitet aber ihren Verlobten zur Einschitzung nach Bethlehem, wo 
Jesus geboren wird: den Namen hat ihr der Engel Gabriel angegeben 
(Le 1 31 56 2 4—7). 

Kin Widerspruch zwischen diesen Erzihlungen des Mt und Lc ist Vergleichung 
nicht vorhanden; selbst beziiglich der Oertlichkeiten braucht man Beetntnagens 
keinen anzunebmen. Bei Mt 21 wird nur gesagt, dass Jesus in Beth- 
lehem geboren sei, wie das auch Le 267 erzihlt wird. Allerdings er- 
zahlt nun Mt 2 13-23, dass die heilige Familie vor dem drohenden 
Kindermord nach Aegypten gefliichtet und bei der Riickkehr von da 
aus Furcht vor dem seinem grausamen Vater dihnlichen Archelaus nach 
Galilia und in die Stadt Nazaret gezogen sei. Nach Le dagegen 
wohnen Maria (Lc 126) und Joseph (Le 24) schon als Verlobte in Na- 
zaret und kommen nur um der Hinschatzung willen nach Bethlehem 
Le 24, wo sie dann um der Geburt Jesu willen etwa einen und einen 
halben Monat bleiben (Le 2 22—Lev 12); dann kehren sie nach ihrer 
Stadt Nazaret in Galilia zuriick (Le 2 39). Da fehlt also ganz die Er- 
wahnung der Flucht nach Aegypten und des Aufenthaltes daselbst. 

Hatten wir nun bei Mt einen ganz einwandsfreien Bericht, so konnte 
man iiber diese Liicke im Bericht des Lc leicht hinwegkommen. Wir 
wissen aus Gal 1 17, dass Paulus sogleich nach seiner Bekehrung in 
Arabien gewesen ist; die Apostelgeschichte, die denselben Verfasser 
hat, wie das Le-Evangelium, schweigt giinzlich von dieser Reise (Act 
9 1926). Der Verfasser, der diese Reise des Paulus nach Arabien aus 
seiner Erzihlung ausliess, konnte auch die Reise der heiligen Familie 
nach Aegypten in seinem Bericht iibergehen. Aber der Bericht des Mt 
lisst sich in keiner Weise mit einem Bericht des Galaterbriefs ver- 
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gleichen. Paulus erzihit Selbsterlebtes; die Kindheitsgeschichte des 
Mt-Evangeliums scheint als Hauptquelle ihrer einzelnen Nachrichten 
das A. T. zu haben (Mt 1 23 2 6 15 18 23). 

Dazu kommt, dass Joh 7 42 ausdriicklich hervorgehoben wird, der 
Messias solle doch aus Bethlehem, dem Orte, wo David war, stammen; 
also komme er doch nicht aus Galilia; und der Evangelist, der diesen 
Einwand erzihlt, spricht an keiner Stelle seines Werkes auch nur mit 
einem Worte davon, dass Jesus wirklich in Bethlehem geboren war. 
Das Joh-Evangelium kennt aber unsere drei synoptischen Evangelien 
und beniitzt sie mehrfach; sein Schweigen bedeutet hier also keines- 
wegs Unkenntnis, sondern bewusste Abweisung der von Mt und Lec ge- 
botenen Ueberlieferung. Der Joh-Evangelist weist ab die Erzahlung 
von der Jungfrauengeburt; er weist ebenso ab die Erzaihlung von der 
Geburt in Bethlehem. 

Mt und Le stimmen darin iiberein, dass Jesus in den Tagen des 
Kénigs Herodes geboren wurde; gemeint ist sicher Herodes I., der Be- 
griinder der idumiischen Dynastie (40 bezw. 37—4 v. Chr.): Mt 21 
Le 15 vgl. 26. Dazu passt nun freilich sehr schlecht die Angabe des 
Le, dass Jesus geboren wurde, als auf Befehl des Kaisers Augustus 
die erste Hinschitzung unter dem syrischen Statthalter Quirinius im 
Gange war (Lc 21—7). Denn wihrend der Regierung des ,Konigs‘ 
Herodes hatte der kaiserliche Statthalter von Syrien im Gebiet des 
Herodes keinerlei Regierungshandlungen unmittelbar vorzunehmen. 
Auch gab es zur Zeit des ersten Herodes keinen Statthalter Quirinius 
in Syrien?. Josephus erzihlt ausfiihrlich von einer das ganze jiidische 
Volk gewaltig aufregenden Hinschatzung durch einen syrischen Statt- 
halter dieses Namens; die Aufregung war so gross, weil diese Hin- 
schatzung die erste in ihrer Art war; aber diese Hinschitzung traf nicht 
Galiléa, sondern nur das nach Herodes’ I. Tod seinem Sohn Archelaus 
zugefallene Gebiet von Judia und Samaria; sie fand erst statt nach der 
Absetzung des Archelaus (4 v. bis 6 n. Chr.); sie fand statt, weil das 
Gebiet dieses Fiirsten nun zur Provinz Syrien geschlagen wurde; sie 
fand statt in den sicheren Formen romischer Verwaltung, die keines- 
wegs verlangten, dass jeder in den urspriinglichen Heimatort seines 
Geschlechtes pilgerte, selbst dann, wenn er etwa seinen W ohnsitz ausser- 
halb des zur Provinz geschlagenen Landes hatte (Jos. bell. Jud. II 433 
VIT 253; ant. XVIII 1—10 XX 102). An den angefiihrten Stellen 


1 Souter, Gesch. des jiid. Volkes im Zeitalter J. Chr. I 1890 nimmt S. 260 
bis 262 allerdings eine Statthalterschaft des P. Sulpicius Quirinius schon vor 6 n. Chr. 
in Syrien an, aber auch sie in den Jahren 3—2 v. Chr., also nach dem Tod des 4 v. Chr. 
verstorbenen ersten Herodes. 


Alter Jesu. 67 


seines ,jiidischen Kriegs‘ und an der zweiten Stelle seiner ,Altertiimer‘ 
bezieht sich Josephus zuriick auf die Hinschatzung unter Quirinius, 
wobei er ganz deutlich diese eine, nach der Absetzung des Archelaus 
(6 n. Chr.) geschehene meint; im ,jiidischen Krieg‘ hat er sie ohne 
Nennung des Quirinius erzihlt (Jos. bell. Jud. II 118); es hat also ganz 
offenbar unter Quirinius iiberhaupt nur diese eine stattgefunden; auch 
die Apostelgeschichte erziihlt 5 37 einfach von dem, was in den Tagen 
der Hinschiitzung (év tats ijuspas ths &noypapijc) geschehen sei: also auch 
Le kennt nur dieses eine derartige Ereignis, das in das jiidische Volks- 
leben deshalb so furchtbar einschnitt, weil es die Abhingigkeit der 
Juden von dem heidnischen Oberherrn zum ersten Mal ganz unverhiillt 
zeigte; der Aufstand, der sich daran kniipfte, wird schon von Josephus 
als das Vorspiel der letzten grossen Freiheitskimpfe der Juden be- 
trachtet (Ant. X VIII 4—10). Es ist also gar kein Ausweg méglich: ist 
Jesus zur Zeit Herodes’ I. geboren (Mt 21 Le 15), dann ist die Angabe 
falsch, dass er zur Zeit der Hinschitzung des Quirinius geboren sei 
(Lie 2 1—7); denn diese fand erst statt, als der Nachfolger Herodes’ I. 
zehn Jahre lang regiert hatte und abgesetzt worden war (Jos. ant. X VII 
342344, 355) 3. 

Uebrigens begegnet uns bei Le noch eine Zeitbestimmung der 
Geburt Jesu; nach Le 31 2 23 war Jesus im 15. Jahr der Regierung 
des Kaisers Tiberius, d. h. 28 n. Chr.?, etwa 30 Jahre alt. Da nun 
Herodes I. 4 v. Chr. starb, die Einschitzung unter Quirinius jedenfalls 
erst 6 n. Chr. statt hatte, so passt diese Zeitbestimmung der Geburt 
Jesu weder zur einen noch anderen Angabe, wenn man Le 3 23 nicht 
ein iibergrosses Gewicht auf das der Zahl 30 vorgesetzte most (etwa) 
legen will. Auch hier steht der synoptischen Aussage eine johanneische 
gegeniiber. Joh 857 sagen die Juden zu Jesus: ,Du bist noch nicht 
50 Jahre alt.“ Gewiss ist die Zahl 50 eine runde Zahl; aber wenn 
Jesus bei seinem Auftreten im Anfang der Dreissig gestanden ware, 
dann war es auffallend, ihm zu sagen: Du bist noch nicht 40 Jahre alt; 
kaum denkbar ist es, dass man ihm vorhielt, er habe noch nicht 50 Jahre 
gesehen. Auch Irendius II 225 bezeichnet es als eine johanneische 
Ueberlieferung, dass Jesus in héherem Alter éffentlich gewirkt habe 


1 Die Absicht des Le bei der Anfiihrung des Census des Quirinius liegt ja 
deutlich vor Augen. Er weiss, dass die Eltern Jesu in Nazaret zu Hause waren 
und sucht nach einem Grunde, der sie zu der Reise nach Bethlehem veranlassen 
konnte. Dazu konnte er freilich den Census nur gebrauchen, weil er damit eine 
gar seltsame Vorstellung von den Massregeln der rémischen Verwaltung verbunden 
hat. 

2 Siehe Kap. V: synchronistische Zeitbestimmung S. 84—86. 
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(a quadragesimo autem et quinquagesimo anno declinat iam in aetatem 
seniorem, quam habens dominus noster docebat, sicut evangelium et 
omnes seniores testantur, qui in Asia apud Johannem discipulum 
domini convenerunt, id ipsum tradidisse eis Joannem). Dann kann das 
Jahr 29 als Todesjahr Jesu festgehalten werden, wie sich das ergiebt, 
wenn Jesus nach Le 312 im Jahr 28 von Johannes getauft wurde, und 
Jesus ist doch nach Mt 21 Le 15 zur Zeit Herodes’ I. geboren. 

Ist Jesus nicht in Bethlehem geboren, so fallen freilich auch alle 
die schénen Erzihlungen dahin, mit welchen die christliche Phantasie 
die Geburt des Welterlésers geschmiickt hat: die Verkiindigung des 
Engels an die Hirten, der Lobgesang der himmlischen Heerscharen, 
die Begriissung durch die auf das Heil harrenden Israeliten Simeon und 
Hanna Le 2 s—s9 und ebenso die Begriissung durch die Magier vom 
Osten, die den Stern des neugeborenen Kénigs gesehen haben und ihm 
nachgegangen sind, mitsamt dem bethlehemitischen Kindermord und 
der Flucht nach Aegypten Mt 2 1—23. Wir wollen die Geschmacklosig- 
keit nicht begehen, tiber die Moglichkeit oder Unmoglichkeit dieser 
einzelnen Erzihlungen nachzusinnen!. Nur das eine ist doch wohl 
richtig: All diese lauten Kundgebungen der Freude iiber die Geburt 
des Messias hiitten der Welt vorzeitig das Geheimnis verraten, das 
Jesus noch zur Zeit des Petrusbekenntnisses als von Fleisch und Blut 
bisher noch nicht ausgesprochen bezeichnet hat und das er noch zu 
dieser verhaltnismissig spaiten Zeit selbst seinen Jiingern nicht weiter- 
zusagen erlaubt (Mt 16 1720 Mc 8 29 30). 

Jesus ist also zu Nazaret in Galilda als Sohn des Joseph und der 
Maria als der Alteste im Kreise von fiinf Briidern und mehreren 
Schwestern geboren und aufgewachsen. Seine Geburt wird etwa in 
das letzte Jahrzehnt der Regierung Herodes’ I. fallen, 14—4 v. Chr. 
Der Vater Joseph war wohl zur Zeit des 6ffentlichen Auftretens Jesu 
schon gestorben; so erklirt es sich am einfachsten, dass er weder bei 
der Reise zum Taufer, noch bei der Reise nach Kapernaum, als Jesus 
von seinen Angehorigen zuriickgeholt werden sollte, noch bei der Pre- 
digt Jesu in Nazaret neben Jesu Mutter und Briidern erwihnt wird 


? Der Zauber dieser Weihnachtserzahlungen beruht nicht auf ihrer geschicht- 
lichen Richtigkeit, sondern auf ihrem tieferen Sinn; sie zeigen die Mitfreude der 
gottlichen Welt an der Erldsung der Menschen; die Sehnsucht nach dem Erléser; 
die Huldigung der Grossen der Erde vor dem Armen, der sie alle erst wahrhaft 
reich macht; den Schutz Gottes tiber dem Heiligen, das die Welt zu vernichten 
wiinscht. Da diese Gedanken Wahrheit sind und bleiben, wird man auch die Weih- 
nachtserzahlungen nicht fiir unwahr erklaren diirfen, wenn sie gleich geschichtlich 
unrichtig sind. 
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(Hebr-Evangelium Nestix, N. T. Gr. suppl. p. 76 zu Mt 313; Mc 
32132; Mc 63). Keinen geschichtlichen Wert hat es, wenn Mt 13 55 
die Frage der Nazarener: ,ist denn das nicht der Bauhandwerker“ 
(Mc 6 8) in die andere umgewandelt ist: ,ist das nicht des Bauhand- 
werkers Sohn?“ Das ist eine Aenderung, die offenbar deshalb ge- 
macht wurde, weil der Mt-Evangelist von einem Handwerk Jesu 
nichts wissen will’; er beurteilt das als eine des Messias unwiirdige Be- 
schaftigung. Thatsachlich hat aber Jesus bei dem kleinen Leben, in 
welchem er aufwuchs und urspriinglich seinem Erwerbe nachging, den 
scharfen Blick fiir das Grosse wie das Geringste gewonnen und aus- 
gebildet, der tiberall seinem Wort die lebendige Frische und den lebens- 
wahren (Jehalt giebt. 

Nazaret oder Nazara (so wohl nur Mt 413 Le 4 16) war ein kleiner 
Ort Galilaias, der weder im A. T. noch in der spitjiidischen Litteratur 
erwahnt wird; das Joh-Evangelium lasst 146 seinen Nathanael die 
Empfindung Vieler aussprechen: , Kann auch aus Nazaret etwas Gutes 
stammen?“ Die Lage des Dorfes ist vollkommen gesichert; an der 
Stelle liegt heute die freundliche Stadt En Nasira mit 6500 Kin- 
wohnern. Der Ort ist ganz von Hoéhen umschlossen und reich an Fei- 
gen- und Oelbiumen?. Am héchsten erhebt sich im Nordwesten des 
Ortes der Hiigel Dschebel es-Sich, von dem aus man bis zum Hermon 
im Norden, bis zum Karmel und der Bucht von Akko im Westen, bis 
zu den Bergen jenseits des Gennesaretsees im Osten zu sehen vermag. 
Fiir die vielen von Kaktushecken umschlossenen Girten giebt es nur 
eine Quelle, den Marienbrunnen im Osten. Das alte Nazaret war jeden- 
falls kleiner als die heutige Stadt; dass es im N. T. regelmassig als 
TOdc¢, nicht als xoy-n bezeichnet wird (Mt 2 23 Lic 1 26 2439 4 29), andert 
daran nichts. Die nichste gréssere Stadt war das vom Dschebel es-Sich 
aus im Norden sichtbare Sepphoris (Saffarije); von der Marienquelle 
ostwirts kommt man in 11/4 Stunden an den Fuss des Tabor, tiber 
dessen wald- und wildreiche Abhinge man zu dem freien Gipfel em- 
porsteigt, von welchem man einen weiten Ueberblick tiber den Norden 
Palastinas gewinnt. Der Tabor liegt 562 m tiber dem Mittelmeer; zur 
Zeit Jesu scheint auf seiner Héhe eine kleine Ortschaft gelegen zu 


1 Wir wissen also durchaus nicht, welches Handwerk Joseph betrieben hat. 
Denn der téxtwy ist nach der dltesten Quelle (Mc 6 3) Jesus selbst. 

2 Nach Le 4 29 wire freilich das alte Nazaret auf der Hohe gelegen gewesen 
(cd Bpoc 8, 0d  mdhtc Hxoddpnto abrdy). Aber es fragt sich sehr, ob der Erzihler 
eine lebendige Anschauung von der Lage Nazarets hatte. Doch kommt auch dieser 
Text zu seinem Recht, wenn Nazaret an der von der Marienquelle zum Dschebel 


es-Sich emporsteigenden Hohe lag. 
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haben; wenigstens redet Jos. bell. Jud. IV 56 61 von den Bewohnern 
des Berges, denen nur Regenwasser zur Verfiigung stand. 

In Nazaret war eine Synagoge Mc 62; wie Jesus am Sabbat in 
ihr lehrend auftrat, erstaunten die Meisten und fragten verwundert, 
woher ihm diese Weisheit stamme (6 2). Bezieht sich das auch jeden- 
falls in der Hauptsache auf den besonderen Inhalt seiner Predigt, so 
ist doch offenbar auch schon das ein Grund der Verwunderung, dass 
Jesus tiberhaupt lehrend auftritt. Die Predigt eines Laien war unge- 
wohnlich, wenn auch nicht verboten. Man war an die Predigt von 
Schriftgelehrten gew6hnt. Solche werden also auch in Nazaret nicht 
gefehlt haben. Immerhin hat Jesus die hl. Schrift des A. T., wie es 
scheint, selbstiindig gelesen. So kann er seine Gegner fragen, ob sie denn 
diese oder jene Stelle niemals gelesen hatten Mc 225 121026 (beiMtkommt 
noch dazu 125 194 2116, bei Lc 1026)', Diese Beschiftigung mit der 
hl. Schrift war ihm jedenfalls schon vor seinem 6ffentlichen Auftreten 
gelaiufig, und wir kénnen aus der Art, wie er das A. T. aufgefasst und 
in seiner Rede verwendet hat, ein deutliches Bild seiner eigenen Denk- 
weise gewinnen. 

Jesus kennt die biblische Geschichte. Der Leichtsinn der Zeit- 
genossen des Noah und der Bewohner von Sodom, die ruhig ihr ge- 
wohntes Leben weiterfiihrten, bis Gottes Gericht iiber sie hereinbrach, 
kénnte eine Warnung sein fiir die Zeitgenossen Jesu, die ebenso leicht- 
sinnig dem Gericht des Messias entgegengehen (Mt 24 37-39 = Le 
17 2s—30)?. Jesu Freude an der Schonheit der Lilien, die im Friihjahr 
nach der Regenzeit rasch aufbliihen, bald aber von der Sommerhitze 
versengt werden, driickt sich in seinem Wort aus, dass Salomo in aller 
seiner Herrlichkeit nicht gekleidet gewesen sei, wie eine von ihnen (Mt 
6 28 29 = Le 1227). Fiir sein eigen Thun und Lassen ist ihm die bibli- 
sche Geschichte ein Fiihrer. Wenn man ihn tadelt, dass er seine 
Jiinger den Sabbat brechen lasse, erwidert er, auch David habe das 
Gesetz iibertreten, als er im Tempel zu Nob die Schaubrote fiir sich 
und seine Genossen nahm® (Mc 2 2526). Da lernt Jesus Gesetzesfrei- 
heit aus der Erzihlung des A. T. Als er auf heidnisches Gebiet fliich- 
ten muss, da tréstet es ihn, dass auch Elia zu der phénikischen Witwe 
nach Sarepta gesandt war, obwohl es auch in Israel viele bediirftige 


1 Wegen der Schulbildung der Israeliten Palastinas s. S, 75. 76. 

* Die Erinnerung an das Weib des Lot Le 17 32 warnt, wenn sie wirklich aus 
Jesu Mund stammt, vor dem Riickfall eines Bekehrten in unbussfertiges Leben. 

3 Allerdings war der leitende Priester in Nob nicht Abjathar, sondern dessen 
Vater Ahimelech, und David hatte tiberhaupt keine Begleiter bei sich (I Sam 21 19). 
Siehe Kap. II S. 19; die genaue Besprechung Kap. IX. 
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Witwen gab, und dass zur Zeit Elisas keiner der vielen aussitzigen 
Israeliten geheilt wurde, sondern nur der aussitzige Syrer Naéman 
(Le 4 25—27), Und als man von Jesus ein Zeichen seiner Sendung for- 
derte, da erklarte er, die Leute von Ninive hitten auf die Predigt des 
Jona hin Busse gethan, ohne dass ihnen ein besonderes Zeichen zu teil 
wurde; auch sei die Kénigin von Saba aus fernem Lande gekommen, 
nur um Salomos Weisheit zu héren: so mdgen sich auch seine Zeit- 
genossen an Busspredigt und Weisheitsrede geniigen lassen!. — Das 
ist also durchweg eine von selbstindigem Urteil getragene Betrachtung 
der biblischen Geschichte. 

In entscheidenden Augenblicken wirken auf Jesus alttestament- Nachbildung. 
liche Erinnerungen bestimmend ein. Wie er bei der Tempelreinigung 
den bevorstehenden Untergang dieses von Menschenhand gebauten 
Gotteshauses verkiindet und bei dieser Verkiindigung den eigenen Tod 
voraussieht, da denkt er an das Auftreten des Propheten Jeremia im 
Vorhof des Tempels, als Jeremia die Zerstérung des zur Mérdergrube 
entweihten Tempels verkiindete und deshalb getétet werden sollte (Mc 
1117 1458 — Jer 7 26)”. Und wie er Tags darauf den Abgesandten 
des Hohenrates vorhalten will, dass sie zwar an ihm vollenden, was sie 
mit der Totung der Propheten begonnen haben, dass Gott aber sie 
deshalb verwerfen und sich von ihnen kehren wird, da kleidet er seinen 
Gedanken in die Bildrede des Jesaja von dem Weinberg, an dem sein 
Besitzer umsonst alles gethan hat und der nun versteint und verddet 
liegen soll, weil er doch keine gute Frucht bringt (Mc 12 1—9 — Jes 
51—7). Das furchtbarste Drohwort des A. T., in welchem gar keine 
Aussicht auf spitere Rettung ausgesprochen ist, bentitzt Jesus, um die 
Verwerfung der falschen Fiihrer seines Volkes ihnen seibst auszu- 
sprechen. 

So lebt Jesus im A. T.; das zeigt sich auch darin, dass er seine Biblische Rede. 
Erfahrungen gerne in einem alttestamentlichen Worte wiedergiebt. So 


1 Die Mt 12 40 eingeschobene Bezugnahme auf das Weilen des Jona im Bauch 
des Fisches fehlt Le 11 29—32 und gehort nicht zum urspriinglichen Bestand der 
Rede Jesu, wie die abschliessenden Verse iiber die Manner von Ninive und die 
Konigin des Siidens beweisen. Sie sollen doch zeigen, dass man sich auch ohne 
Zeichen mit Bussruf und Weisheitsrede begniigen kann. 

2 Das Wort von der ,Mordergrube‘ wird von Jesus ausdriicklich dem A. T. 
entnommen; dass der Untergang des Tempels in Aussicht gestellt wurde, kann 
nicht zweifelhaft sein (zu Mc 14 58 vgl. 15 29 30 und wegen der Situation Joh 2 19); 
dass Jesus demnichst seinen Tod erwartet, beweist das mit Hinweis auf diese 
Handlung gesprochene Gleichnis von den bésen Weingirtnern (Mc 12 1—12); es kann 
also gar nicht fehlen, dass Jesus damals sein Schicksal mit dem des J eremia ver- 
glich, zumal da auch er im Vorhof des Tempels wie jener geredet hat. 
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hat er beobachtet, dass viele gerne auf seine Gleichnisse héren und der 
Erzihlung solcher Geschichten sich freuen, aber in den tieferen Sinn 
nicht eindringen wollen. Da erlebt er, was Jesaja nach seiner Be- 
rufungsvision erleben sollte: sie sollen mit sehendem Auge nicht sehen, 
mit hérendem Ohr nicht héren (Mc 412 Jes 6910). Wenn ihm als eine 
Siinde vorgehalten wird, dass seine Jiinger die Hinde nicht waschen, 
wihrend man sich an seine Forderung griindlicher Umkehr und Besse- 
rung nicht kehrt, so betont er, dass sich diese seine Erfahrung voll- 
kommen decke mit der Jes 2913, wonach das Volk Israel Gott wohl 
mit den Lippen und durch selbsterfundene Gebrauche ehrt, aber seinem 
Herzen nach von Gott ferne bleibt (Mc 767). Auch in dem Wehe iiber 
Kapernaum (Mt 11 23 = Lc 1015) klingt deutlich das Wort Jes 14 13—15 
wieder. Noch am Kreuze betet Jesus die Anfangsworte des 22, Psalms 
(v. 2): Mc 15 343, 

Solche Verwertung der Bibel setzt eifrige Beschiftigung mit ihr 
voraus. Es lasst sich an drei Stellen des Lebens Jesu nachweisen, 
dass ihn ein bestimmter Bibeltext lingere Zeit beschiftigt hat. Die 
Versuchungsgeschichte (Mt 4 1—11 Le 41—13) war nach den Bruch- 
stiicken des Hbr-Evangeliums (NrestLE, N. T. Gr, suppl. p. 77 zu 
Mt 418 und 45) urspriinglich so geordnet, dass die Versuchung auf 
dem Berg den ersten Abschnitt bildete, die in Jerusalem den zweiten, 
die in der Wiiste den dritten, Auch innere Griinde sprechen fiir 
die Urspriinglichkeit dieser Reihenfolge?. Nun weist Jesus den Ver- 
sucher auf dem Berg zuriick mit den Worten Dt 61314, den Ver- 
sucher in Jerusalem mit Dt 6 16, die Versuchung in der Wiiste und 
ihre Abweisung ist deutliche Nachbildung von Dt 823. Also hat 
sich Jesus nach der Offenbarung, die ihm bei seiner Taufe geworden 
war, lingere Zeit mit diesem Abschnitt des alttestamentlichen Ge- 
setzes beschiftigt und daraus die Richtlinie fiir sein spiteres Verhal- 
ten entnommen. Dass sich fiir ihn auch die Versuchung einmal in 
biblische Worte kleidete (Ps 91 11 12), ist nach dem Besprochenen in 
keiner Weise auffallend. Das Lied der Pilger beim Kinzug in Je- 
rusalem Ps 118 25 26 wird auch bei Jesu Kinzug verwendet (Mc 119 10). 
Und noch zwei Tage spiiter, als Jesus den Abgesandten des Hohenrates 
das Gleichnis von den bésen Weingiirtnern erzihlt hat, fragt er sie, ob 
sie die den Begriissungsworten der Pilger vorangehenden Sitze niemals 
gelesen hitten von dem durch die Bauleute verworfenen Stein, der 


1 Daraus geht auch hervor, dass ihm die Bibelworte nicht im hebraischen 
Urtext, sondern in aramaischer Form gelaufig waren. Damit ist die Frage natiirlich 
nicht entschieden, ob Jesus den hebraischen Urtext selbst verstanden hat. 

2 Siehe das Genauere Kap. VIS. 108. 111. 116. 
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nachher als Prellstein an die Ecke gesetzt wird (Mc 121011 = Ps 
118 2223). Das Wort mochte sich dem ehemaligen Bauhandwerker 
besonders eingepriagt haben. Endlich am letzten Tage seines dffent- 
lichen Wirkens bespricht Jesus auf dem Tempelplatz die Frage nach 
der Herkunft des Messias von David und verneint dieselbe, weil David 
Ps 1101 den Messias seinen Herrn nenne (Mc 12 35—s7). In der folgen- 
den Nacht steht Jesus als Gefangener vor dem Hohenrat und bekennt, 
dass er an sich als an den Messias glaubt. Daruft er aus, man werde 
ihn zur Rechten der Allmacht sitzen sehen, offenbar in Anlehnung an 
dasselbe Psalmwort 1101: ,, Der Herr hat gesagt zu meinem Herrn: Setze 
dich zu meiner Rechten“ (Mc 14 62). 

Die Art der Beweisfiihrung gegen die Davidische Abstammung 
des Messias (Mc 12 35—37) aus Ps 1101 ist genau die der Schriftgelehr- 
ten. Sie ruht nicht bloss auf der Voraussetzung, dass Ps 110 von 
David herstamme und auf der weiteren, dass der von Gott Angeredete 
der Messias sei, sondern auch noch auf der dritten, dass David die voll- 
kommen richtige Vorstellung von seinem Verhaltnisse zum Messias ge- 
habt habe. Selbst bei den anderen Voraussetzungen liesse sich noch 
fragen, ob zwischen dem Stammvater David und dem von ihm her- 
stammenden Messias nicht eben um der unvergleichlichen Wichtigkeit 
dieses Abkémmlings willen eine andere Abschitzung des Wertes statt- 
haben diirfe als sonst zwischen Vater und Sohn. Aber die Schrift- 
gelehrten setzten immer die Untriiglichkeit des Schriftwortes und der 
das einzelne Schriftwort schiitzenden Ueberlieferung voraus; Jesus 
fiihrt den ihm wichtigen Beweis mit den Mitteln seiner Zeit. Aehnlich 
steht es, wenn Jesus fiir die Auferstehung der Toten Mc 12 26 27 aus 
Ex 326 den Beweis fiihrt. Da nennt sich Gott dem Moses gegeniiber 
den Gott der zu dieser Zeit langst verstorbenen Erzviter. Voraus- 
gesetzt wird die untriigliche Richtigkeit der biblischen Erzihlung. 
Dann allerdings wird mit rein religidsen Griinden weiter geschlossen: 
also hat Gott auch im Tode die Erzviter nicht verlassen; sie sind fiir 
ihn nicht tot; denn er bewahrt ihnen noch jetzt seine Treue’. Aber 
den Glauben an die untriigliche Richtigkeit des alttestamentlichen 
Wortes teilt Jesus mit den Schriftgelehrten seiner Zeit. 

Man kénnte das deshalb auffallend finden, weil Jesus dem alttesta- 
mentlichen Gesetz gegentiber durchaus die Selbstindigkeit seines Ur- 
teils bewahrt. Hs ist schon gezeigt, wie er sich zur Verteidigung dieser 
Selbstindigkeit Mc 2 25 auf das Vorbild K6nig Davids beruft. Mc 7 10 
hebt er die unverbriichliche Heiligkeit des Gebotes, die Eltern zu ehren, 


1 Siehe Kap. XIII: Sadducierfrage — Sohn Davids. 
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hervor, aber nur, um sofort alle mosaischen Gebote iiber Reinheit und 
Unreinheit fiir nichtig zu erklaren (Mc 71415). Die Erlaubnis der 
Ehescheidung durch Moses (Dt 241) ist in Riicksicht auf die Stinde 
der Menschen zwar mit gutem Grund von dem biirgerlichen Gesetzgeber 
verfiigt; aber Gottes Schépferordnung war anders nach Gen 1 27 2 24: 
also auch hier wird doch ein Unterschied im Wert der einzelnen Ge- 
setzesbestimmungen gemacht!. Die Gegeniiberstellungen des alten 
und neuen Gesetzes in der Bergpredigt Mt 5 21—48 diirfen hier nicht 
mitangefiihrt werden: das sind deutlich nur Verarbeitungen von Herrn- 
worten, die in anderem Zusammenhang gesprochen waren. Dagegen 
ist fiir Jesu Beurteilung der einzelnen Gebote massgebend, dass er 
neben das auch vom Judentum anerkannte héchste Gebot der Gottes- 
liebe das wenig beachtete Gebot der Nachstenliebe als gleichwertig ge- 
stellt hat (Mc 12 29—231): damit hat er die rein gottesdienstlichen Ge- 
bote als minderwertig bezeichnet, wie auch der fragende Schrift- 
gelehrte sofort anerkennt (Mc 12233). So versteht Jesus auch im 
Gesprich mit dem Reichen, der ihm nachfolgen will, unter den Ge- 
boten, die erfiillt werden miissen, die Gebote gegen die Mitmenschen 
(Mc 10 19)?. 

Hinsichtlich der gesetzlichen Bestimmungen des A. T. befolgt also 
Jesus nicht den Grundsatz, dass alle Worte der hl. Schrift gleichwertig 
seien; dagegen beziiglich der Verheissungen des A. T. hat er ausdriick- 
lich an der buchstablichen Erfiillung jeder einzelnen festgehalten. 
Darauf bezog sich jedenfalls urspriinglich das Wort Mt 518 Le 1617: 
» Wahrlich ich sage euch, bis Himmel und Erde vergeht, wird nicht 
vergehen ein Jota oder ein Hakchen vom Gesetz, bis alles erfiillt ist.“ 
Dass sich dieser Satz nicht auf Forderungen, sondern auf Verheis- 
sungen des Gesetzes bezieht, beweist die Schlussbestimmung. Die For- 
derungen des Gesetzes wollen nicht bloss einmal, sondern immer 
wieder erfiillt sein; sie sind also keineswegs abgethan, wenn sie erfiillt 
sind; dagegen eine Verheissung hat mit ihrer einmaligen Erfiillung ihr 
Ziel erreicht. Nur so passt aber auch das Wort in den Gedankenkreis 
Jesu herein, der den Forderungen des Gesetzes frei gegentiberstand 3. 


Mc 10 1-12 Kap. XII: Ehescheidung. 

* Bei dieser Aufzathlung halt er sich deutlich an die auch bei Philo (de decem 
oraculis 12) bezeugte Hinteilung des Dekalogs in seine beiden Halften. Er nennt 
zuerst die zweite nevtac und fiigt ihr dann das letzte Gebot der ersten hinzu, das 
einzige dieser Hilfte, das eine Pflicht gegen Mitmenschen einscharft. 

5 Dass das Wort im Zusammenhang der Bergpredigt des Mt einen anderen 
Sinn haben soll, ist handgreiflich; aber das hindert nicht, dass seine urspriingliche 
Bedeutung im Munde Jesu eine andere war, als welche der Evangelist ihr gegeben 
hat. 
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Die Aussage diirfte sich aber aus einer besonderen Erfahrung des € 
Lebens Jesu erkliren. Durch die Gewissheit, selbst der Messias zu 
sein, glaubt Jesus den Schliissel fiir scheinbare Widerspriiche in der 
Verheissung gefunden zu haben; so sollte nach der Verheissung Dan 
718 der Messias aller Welt sichtbar auf des Himmels Wolken er- 
scheinen und doch auch wieder nach Sach 9 9 als der Friedenskénig in 
Jerusalem einziehen. Jesus erfiillt diese letztere Verheissung (Mc 11 
i—10) offenbar mit klarer Absichtlichkeit als einen heiligen Auftrag 
Gottes!; die Erscheinung auf des Himmels Wolken erwartet er noch 
Mc 1462 als nach seinem Tod durch Gott erméglicht. Ferner soll der 
Messias zwar zuletzt Frieden bringen auf Erden; aber auch die Schil- 
derung tétlicher Feindschaft der Hausgenossen unter einander Mch 
76 wurde als Darstellung der schlimmen Zeit vor dem Anbruch des 
messianischen Weltalters aufgefasst. Jesus findet, dass er jetzt zu- 
nichst Schwert und Zwietracht aufErden zu bringen habe (Mt 10 34—236 
=e 12 51—s3). Daneben sieht er andere Verheissungen sich vor seinen 
Augen erfiillen; so ist ihm der Taufer der verheissene Gottesbote, 
der wiederkehrende Elias, der vor dem grossen Gerichtstage die Her- 
zen dem Herrn zubereiten sollte (Mt 11 10 14 Le 7 27 Mc 9 12 13 = Mal 
3123). Auch die Hinsetzung des hl. Abendmahls hat fiir Jesus selbst 
ihre Bedeutung darin, dass er seinen nahen Tod als die blutige Weihe 
des Jer 31 31—34 verheissenen neuen Bundes betrachtet (Mc 1424 
I Kor 1125). Also auch seinen eigenen Tod begreift er als die Hr- 
fiillung einer alttestamentlichen Verheissung. 

Kin Handwerker, der seine hl. Schrift so genau kennt, ist jeden- Einfiihrane) i 
falls schon friihe mit derselben bekannt geworden. Thatsichlich erzahlt 
der alexandrinische Jude Philo, ein Zeitgenosse Jesu, dass sein Volk 
vom ersten Kindesalter an im Gesetz unterwiesen werde (leg. ad 
Gaium 31); und ebenso sagt Josephus, vom ersten Empfinden an 
lerne sein Volk die Gesetze, und jeder kénne sie leichter aufsagen, 
als den eigenen Namen (Jos. contr. Apion. IJ 178). Kénnte man da- 
bei an eine rein miindliche Erlernung vorgesprochener Worte und Er- 
zihlungen denken, so steht dem gegeniiber die Aussage Jos. contr. 
Apion. II 204, wonach Moses geboten hat, die Kinder in der Kenntnis 
der Schrift zu erziehen, was die Gesetze betrifft (ypayyota mardebery exé- 
Aevoey ta mepi tod vduov¢ nach der Konjektur Nigsx’s); dazu kommt, 
dass jedenfalls in der Mischna vorausgesetzt wird, dass der Syna- 
gogendiener auch nach Sabbatbeginn noch zusehen darf, wie die 
Kinder lesen, ohne selbst mitzulesen; er scheint also den ersten Unter- 


1 Die Weisung entnimmt er der Stelle Jes 62 11. 
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richt geleitet zu haben (Schabbat 1 3)1. Man muss natiirlich unter- 
scheiden zwischen der Darbietung einer Méglichkeit, lesen zu lernen, 
und der allgemeinen Beniitzung dieser Darbietung. Letztere ist wohl 
zur Zeit Jesu noch nicht anzunehmen; erstere war jedenfalls schon 
vorhanden. Jesus verstand wohl auch schriftlich zu rechnen; er setzt 
das als ein Erfordernis seines Handwerks voraus: so kann man Le 1428 
auffassen ?. 

Aus Jesu Jugend erzihlt bekanntlich nur Le (2 41—51) ein Vor- 
kommnis, dessen Geschichtlichkeit mindestens nicht bezweifelt werden 
muss. Die Eltern gehen alljihrlich zum Passahfest nach Jerusalem; 
fiir die frommen Galilder war es eben schon unméglich, der Gesetzes- 
vorschrift ganz zu geniigen: denn das Gesetz fordert ein dreimaliges 
Erscheinen vor dem Herrn im Jahr (Ex 23 17 Dt 16 16). Bei der Riick- 
kehr bleibt Jesus einmal ohne Vorwissen seiner Eltern in Jerusalem 
zuriick, er war zwélf Jahre alt; es ist nicht gesagt, dass er in diesem 
Jahre zum ersten Mal mitgenommen wurde. Die Eltern suchen ihn 
und finden ihn endlich nach drei Tagen im Heiligtum sitzend inmitten 
der Lehrer, auf sie hérend und wieder fragend — eine Beschifti- 
gung, die schon verstindlich wire bei jedem religids besonders ange- 
regten Dorfjungen, der einmal Gelegenheit findet, in der hl. Stadt und 
am hl. Orte durch hochangesehene Manner Aufschluss iiber wichtige 
Glaubensfragen zu erhalten, wie vielmehr bei Jesus, dem Bahnbrecher 
einer neuen, jede andere iiberbietenden Frémmigkeit. So ist auch 
nichts Erstaunliches an der Antwort, die der Knabe auf das Tadelwort 
seiner Mutter, man habe ihn schmerzlich gesucht, zu geben weiss; er 
sagt: ,wusstet ihr nicht, dass ich sein muss in dem das meines Vaters 
ist?“ Der Vatername fiir Gott war im damaligen Israel schon gebrauch- 
lich (z. B. Pirke Abot 5 20); er wurde um so lieber verwendet, als man 
das Wort ,Gott* gern vermied. Der Knabe weist also auf seine Vor- 
liebe fiir religidse Fragen hin, die seinen Eltern doch bekannt sein 
muss. Deshalb hitten sie ihn nach seiner Meinung sofort im Gottes- 
hause suchen kénnen. Die Erziihlung zeigt uns den heranwachsenden 
Jesus genau so, wie es seinem zukiinftigen Wirken entspricht. Dazu 


* Nach Joh 7 15 sprechen freilich die Juden voll Verwunderung iiber Jesus: 
THs odtoc ypapparn oidey wy pepadyxwe; sollte hier je eine geschichtliche Er- 
innerung vorliegen, so kénnte sich das Wort nur darauf beziehen, dass Jesus nicht 
beieinem beriihmten Lehrer zum ypoppyateds vorgebildet war. Lesen und schreiben 
konnte er jedenfalls. Vgl. Act 413 tiber Petrus und Johannes: Gypdpportot eto 
wot Torro. 

> xadtoag byte: Man kann auch an eine Art russische Rechenmaschine 
denken, ein Rechnen mit verschiebbaren Steinchen. 
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gehért auch, dass sich alle Hérer iiber die verstiindnisyollen Antworten 
des Kindes verwunderten '. 

Noch eine andere Schule als die der hl. Schrift wirkte auf Jesus 
ein, die Erziehung zu seinem Handwerk. Dasselbe wird Mc 63 durch 
das Wort téxtwv bezeichnet. Dieser Ausdruck bedeutet seit Homer 
meistens den Zimmermann, doch haufig genug auch den Baumeister 
(so schon Jl 6 315), Fiir die Bedeutung an der Stelle Mc 63 ist aber 
entscheidend, dass Jesus in zwei hervorragend wichtigen Augenblicken 
seines Lebens, unmittelbar bei dem Petrusbekenntnis und bei der Tem- 
pelreinigung eine Bildrede spricht aus dem Bewusstsein seines friiheren 
Handwerks heraus: da redet er das eine Mal vom Bauen auf einen 
Felsen, das andere Mal vom Abreissen und Wiederaufbauen des Got- 
teshauses. Hier spricht also nicht bloss der Zimmermann, sondern all- 
gemeiner der Bauhandwerker (Mt 1618 Mc 1458 1529 — Joh 219). 
In einem Orte wie Nazaret war eine solche Arbeitsteilung zwischen 
verschiedenen Handwerkern iiberhaupt wohl nicht durchgefiihrt; Bau 
und Ausbesserung an den kleinen Hausern lag wohl ganz in der Hand 
Jesu”, Er kannte die Schwierigkeiten seines Berufs. Er weiss, dass 
ein Haus auf festen Grund gestellt sein will, damit es in der Regenzeit 
nicht weggeschwemmt werde (Mt 7 2427 = Lec 6 48 49); er weiss, dass 
man sich bei Uebernahme eines grésseren Baues die Kosten vorher wohl 
ausrechnen muss, und er hilt es fiir eine empfindliche Schande, wenn 
man einem Baumeister nachsagen darf, er sei mit den Geldern zu Ende 
gekommen, ehe der Bau fertiggestellt war (Le 14 2s—30), Aus dem 
Leben des Zimmermanns haben wir héchstens das Wort von Splitter 
und Balken (Mt 7 3—5 = Lc 6 41 42). Dagegen fiihrt Jesus auch aus 
dem A. T. das Wort von den Bauleuten an, die einen Stein wegwerfen, 
der spiiter doch sebr niitzliche Verwendung findet (Ps 118 22 23 — Mc 


1 Die eitle Selbstiiberhebung des Josephus, der in seiner Vita 9 von sich be- 
hauptet, in seinem 14. Lebensjahr sei er schon immer von den Hohenpriestern 
und ersten Mannern der Stadt aufgesucht worden, wenn sie tiber das Gesetz 
genauen Bescheid haben wollten, hat mit der schlichten Hinfachheit der Erzaéhlung 
des Le gar nichts gemein. Le schildert uns einen ausserst wissbegierigen und ge- 
weckten Knaben, aber durchaus kein Wunderkind im herkémmlichen Sinn. 

2 Man hat freilich dem téxtwy noch ganz andere Arbeiten zuweisen wollen. 
Nach ev. Thomae 13 und Justin dial. c. Tryph. 88 fertigte Jesus als téxtwy Joche 
und Pfliige (siehe Kap. II S. 14. 15). Aber hier entscheiden gerade die wichtigen, in 
hervorragenden Augenblicken gesprochenen Bildreden Jesu. Wie er die Fischer 
des Sees Gennesaret zu Menschenfischern macht (Mc 1 17), so lehrt er seine Jiinger 
den rechten’Grund fiir den Bau eines Hauses finden, baut selbst auf den Felsen und 
scheut sich nicht, an die Stelle des entweihten Tempels einen neuen Tempel zu 
bauen. Diese Bilder beweisen, dass Jesus ein Bauhandwerker war. 
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12 10); und wie er das letzte Mal in Jerusalem weilt, da betrachtet er 
auch den gewaltigen Bau des Tempels mit dem Auge des Sachverstin- 
digen (Mc 1312). Vielleicht ist aus seinem persénlichen Sprachge- 
brauch ein bildlicher Ausdruck, der auf das Handwerk Jesu sich griin- 
det, in die urchristliche Sprechweise und von da auch zu Paulus tiber- 
gegangen: die Worte ,erbauen“ (otxodovetv) und Erbauung (otxodop7}) 
vgl. I Thess 511 I Kor 8110 1023 14417 — I Kor 14385 1226 II Kor 
108 1219 13 10 Rom 1419 152. 

Der einfache Beruf eines Handwerkers hat nun Jesu Blick sehr 
kriftig auf die irdischen Dinge gelenkt, und Jesus hat die Welt um 
sich her in reichster Weise in sich aufgenommen und festgehalten. 
Wihrend sein Heimatort Nazaret zwischen dem Hiigellande verbor- 
gen liegt, kann die Stadt auf dem Berge nicht verborgen sein — ge- 
dacht ist wohl an die Hiuser auf dem Tabor! (Mt 514). Der Quilerei 
und Miihsal menschlicher Erwerbsarbeit stellt Jesus das miihelose Le- 
ben der Natur gegeniiber, wo Gott die Raben nabrt und die Lilien 
kleidet (Mt 6 2s—29 = Le 12 2427); er empfindet es schmerzlich, dass 
der Mensch oft obdachlos ist, wihrend der Fuchs iiberall seine Grube 
und der Vogel iiberall sein Nest findet (Mt 8 20 = Le 958). Und da- 
bei bekommt man zwei Sperlinge fiir fiinf Pfennig oder gar finf fiir zehn 
(Mt 10 29 Le 126). Doch ist die Vogelmutter, die ihre Fliigel tiber 
ihre Jungen breitet, fiir Jesus ein Bild treuer Fiirsorge (Mt 23 37 
= Le 1334). Das Pferd kommt in Jesu Rede nicht vor; Rind, Schaf, 
Ksel sind die Tiere, fiir welche im israelitischen Hause gesorgt wird (Mt 
121112 181213 Le1315 14519 154—6), Hunde? und Schweine werden als 
unreine Tiere zusammengenannt (Mt 76); dass Schweine iiberhaupt 
in Palastina gehalten wurden, zeigt, dass es Heiden im Lande gab. Als 
grésstes Tier wird zweimal das Kameel erwahnt (Mc 1025 Mt 23 a4), 
das man durch kein Nadeléhr bringen kann und das man nicht ver- 
schlucken soll, wihrend man eine Fliege sorglich aus seinem Trunke 
beseitigt®, Hs ist leicht denkbar, dass die Handwerkerfamilie von 
Nazaret auch ein Stiick Feld und einen Garten besass. Nach der 
Ueberlieferung hat sich Jesus Gedanken dariiber gemacht, welch grosse 
Staude aus dem kleinen Senfkorn hervorkommt (Mc 430—32)4, wie bei 

1 Siehe S. 69. 70. 

? Auch im Lazarusgleichnis Le 16 21 und im Gesprach mit der hellenistischen 
Syrophoénikerin ist der Hund fiir Jesus das unreine Tier; die Syrophénikerin da- 
gegen sieht in dem Hunde ein Haustier (Mc 7 27 28). 

* Das Krahen der Hihne am Morgen ist Jesus eine gelaufige Zeitbestimmung 
Mc 18 35 14 30; nach ersterer Stelle fallt die &hextopopwvta zwischen Mitternacht 


und Tagesanbruch (mpw!). Im A. T. werden noch nirgends Hiihner erwihnt. 
* Hier ist die Ueberlieferung wohl falsch. Vgl. Kap. X. 
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der Aussaat viel Same verloren geht und der Rest doch noch dreissig-, 
sechzig- und hundertfache Frucht bringt (Mc 41—9), wie der Ackers- 
mann seinen Samen in die Furche streut, dann aber zuwarten muss, bis 
er von selbst zur Frucht herangereift ist, also seine Arbeit ist wesent- 
lich verschieden von der Arbeit des Baumeisters (Mc 426—29). Jesus 
hat iiber die Unmdglichkeit nachgedacht, das Unkraut vor der Ernte 
aus dem Weizenfelde auszujaiten (Mt 13 2430); er weiss, dass, wer die 
Hand an den Pflug gelegt hat, seine Augen von dieser Arbeit nicht ab- 
wenden darf (Lic 9 62); er kennt die Anstrengung, die man etwa macht, 
einem unfruchtbar scheinenden Feigenbaum vielleicht doch noch Friichte 
abzugewinnen (Le 13 6—9)?; auch die Wetterzeichen der Bauern Pala- 
stinas sind ihm wohlbekannt (Lc 12 5455). Im Hause kennt er die Re- 
geln des Kleiderflickens: ein morsches, altes Kleid darf man nicht mit 
ganz neuem Stoffe flicken, sonst reisst es daneben; die Regeln des Wein- 
abfiillens: fiir jungen Wein braucht man kraftige neue Schlauche, die 
alten reissen bei der Gahrung (Mc 2 21 22); er weiss, dass man taub- 
gewordenes Salz zu nichts mehr gebrauchen kann (Mt 5 13 Mc 9 50 
Le 14 34 35). 

Das Volksleben in allen seinen Erscheinungen steht ihm klar vor 
Augen?; er erzihlt von den Kindern, die sich auf dem Marktplatz beim 
Spielen entzweit haben und nun trutzend einander gegeniibersitzen 
(Mt 111617 = Le 7 31 82); er schildert, wie nachts ein Freund an die 
Thiire klopft, der noch spat einen Gast bekommen hat und ihm nichts 
vorsetzen kann; wie da der Vater aufstehen muss auf die Gefahr hin, 
dass die bei ihm im Bette schlafenden Kleinen geweckt werden (Lc 
11 5—8); er beschreibt, wie der reiche Bauer sich Plane tiber die Ver- 
grosserung seines Gehdftes macht und tiber diesem Planmachen plétz- 
lich hinwegstirbt (Le 12 16—21); er freut sich mit der armen Frau, die 
ihre Nachbarinnen und Freundinnen zusammenruft, um ihnen zu sagen, 
dass sie ein Zehntel ihrer Baarschaft verloren hatte, aber mit Licht 
und Besen doch schliesslich wieder in den Besitz des Verlorenen ge- 
langt ist (Lie 15 s—10); auch das Bild von den Brautjungfern, die dem 
aus der Ferne kommenden Brautigam mit brennenden Lampen ent- 
gegenziehen, um ihn zu der Braut in das Haus der Hochzeit zu 
fiihren, ist ganz offenbar unmittelbar aus dem Leben genommen (Mt 
25 1—18). 

Manche Kenntnisse diirften auf grésserem Boden als in Nazaret 


1 Krankheit der Friichte weist auf eine Krankheit des Baumes hin (Mt 7 1718 


= Lec 6 48). 
2 Nur diese Klarheit und Anschaulichkeit der Auffassung, nicht ein besonderer 


Reichtum an Erfahrung soll betont werden. 
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gesammelt sein!. Das Verhiltnis reicher Leute zu ihren Sklaven wird 
mehrfach besprochen. Die Sklaven warten nachts mit dem Licht, bis 
der Hausherr vom Gelage heimkehrt (Lc 12 35—38); der Herr hat einen 
Oberknecht eingesetzt, der fiir Knechte und Magde sorgen soll (Mt 
24 45—51); er rechnet mit seinen Knechten ab, wobei es an Ungenauig- 
keiten der Rechnung nicht fehlt (Mt 18 23—34); da ist auch wohl ein 
Haushalter, der sich durch Betrug an seinem Herrn bei dessen Schuld- 
nern beliebt gemacht hat (Le 16 1—9); es fehlt auch nicht an der Schil- 
derung eines regelrechten Sklavenaufstandes (Mc 12 1-9), An manchen 
Tagen kann der Gutsherr kaum genug Arbeiter finden, und die Berech- 
nung des Lohnes fiir jeden Kinzelnen kénnte Schwierigkeiten machen, 
wenn nicht die Abléhnung aller nach demselben Satze vorgezogen wird? 
(Mt 20 1-16); namentlich zur Zeit der Ernte braucht man oft ausser- 
gewohbnlich viele Arbeiter (Mt 937 Le 102). Jesus weiss sich aber 
auch in die Lage des Haussklaven wohl zu versetzen, der den Tag iiber 
draussen auf dem Felde gearbeitet hat und abends noch fiir seinen 
Herrn das Essen bereiten muss (Lc 17 7-10). Nur aus der Ferne 
kennt Jesus das iippige Leben der Reichen, ihre weichen Gewander 
(Mt 11s — Le 725) von Purpur oder Byssus (Lc 16 19), ihre Gast- 
mahler, zu denen sie nur gleich reiche Leute einladen (Le 14 12—24); 
aber er kennt auch die armen Kriippel, die oft vor den Thoren dieser 
Reichen liegen und von denen man nicht einmal die Hunde ferne halt 
(Le 16 2021), Wenig Zutrauen hegt Jesus gegen die richterlichen Be- 
amten: die Streitenden thun jedenfalls besser, sich zu verstindigen, ehe 
ibre Sache vor den Richter kommt (Mt 5 25 26 Le 125859); nur aus 
Riicksicht auf die eigene Bequemlichkeit schafft der Richter manch- 
mal einem lastig drangenden Menschen Recht, sonst kiimmert er sich 
nicht um Gott und fragt nicht nach einem Menschen (Le 18 2—5). 
Doch erzihlt Jesus auch von Beweisen des Mitleids mit der Not der 


1 Auch hier ist eine empfindliche Liicke in unserer Kenntnis des Lebens Jesu. 
Man denkt immer an Jerusalem und an die gesetzlichen Festreisen, wenn von 
Bekanntschaft Jesu mit grésseren Verhaltnissen die Rede ist. Aber in der kurzen 
Zeit seiner offentlichen Wirksamkeit kommt Jesus auch nach Sidon (Mc 731). Auch 
Akko-Ptolemais, Bethsean-Skythopolis, Tiberias und Sepphoris waren bedeutende 
Stadte, und sie lagen n&her bei Nazaret. Grodssere Reisen sind deshalb nicht aus- 
geschlossen, weil wir nie etwas von ihnen erfahren. Nur ist ernstlichst davor zu 
warnen, sie als ,Studienreisen‘ aufzufassen. Wenn Jesus dabei lernen wollte, so 
war das, was er lernen wollte, sein Handwerk. 

* Bei diesem Zug des Gleichnisses muss man sich hiiten, anzunehmen, er sei 
nur um der zu veranschaulichenden Sache willen eingefiigt. Jesus lernt und lehrt 
aus den Erfahrungen des Lebens; er erfindet nicht kiinstliche Bilder, um darin seine 
Gedanken niederzulegen. 
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Armen?!, Kin Geldausleiher erlisst seinen zwei Schuldnern eine fiir sie 
unerschwingliche Summe (Le 7 41 42); der Samariter bringt den Ver- 
wundeten nicht bloss nach Anlegung des ersten Verbandes in die niichste 
Herberge, er giebt auch Geld aus und verspricht noch fiir weitere 
Kosten aufzukommen (Lic 10 33-35). Jesus schitzt die opferwillige 
Arbeit des Arztes, der auch die ansteckende Krankheit nicht scheuen 
darf (Mc 217); aber auch aus der Arbeit des perlensuchenden Kauf- 
manns (Mt 13 45 46), aus der Miihe der Fischer, die das Netz ans Land 
gezogen haben und ihren Fang priifen (Mt 13 4748), aus dem Leben 
des Hirten, dem sich ein Schaf verlaufen hat (Mt 18 12—14 Le 15 4—7), 
weiss Jesus zu lernen. Tief bewegt hat ihn auch die Hinrichtung von 
Verbrechern, sei es, dass sie mit schwerem Stein am Halse an der tief- 
sten Stelle des galilaischen Sees, wohl auf Befehl des Herodes Antipas, 
versenkt wurden (Mt 186 — Lc 172), sei es, dass er sie — sein ei- 
genes Schicksal vorahnend — selbst ihr Kreuz zur Richtstitte schlep- 
pen sah (Mc 8 34), Nur verhiltnismissig selten redet Jesus von den 
Herrschern der Erde. Er weiss, dass ein in sich gespaltenes Reich 
nicht bestehen kann (Mc 3 24); wie der Baumeister die Kosten eines 
Neubaues, so muss ein Konig die Kriegsmacht berechnen, die er der 
Kriegsmacht des Feindes entgegenzustellen vermag (Le 14 31 32); die 
Glieder des k6niglichen Hauses sind abgabenfrei (Mt 17 2526); aber 
Jesus verwirft den obersten Grundsatz, dem nach seiner Erfahrung die 
Machthaber und Grossen der Erde damals iiberall huldigten: wer als 
Herrscher eines Volkes gilt, driickt es nieder, und die Grossen eines 
Volkes vergewaltigen es (Mc 1042). Diesem egoistischen Grundsatz 
stellt er dann den anderen entgegen, dass die Grosse sich im Dienen zu 
zeigen hat (Mc 10 43—45)?. ; 
Wenn nun Jesus alle diese Verhiltnisse in seinen spaiteren Reden Verhiltnis zur 

beriihrt und zur Veranschaulichung seiner Gedanken verwendet, so eelehranrakerg 
verrat er dadurch, dass er auch nicht ohne Gewinn die Predigt der 
Schriftgelehrten in der Synagoge gehért hat. Die Aufgabe dieser 
Schriftgelehrten war, das Leben des Volkes Israel bis ins kleinste 
hinein gesetzlich zu regeln®; sie bestimmten, wie viel Schritte man am 


1 is ist nicht unwichtig, festzustellen, dass Jesus in den hier angefiihrten Reden 
Liebeserweise darstellt, wie sie unter seinen Zeitgenossen zu finden waren. Jesus 
lebt nicht der Meinung, dass vor seinem Auftreten keine Liebe in der Welt gewesen 
sei. Das ist auch nicht die Meinung des Gefahrten des Paulus, der u. a. die Ueber- 
fahrt des Apostels von Casarea nach Rom beschrieben hat (Act 28 2). 

2 Nur einmal spricht Jesus ausfiihrlicher von einem politischen Hreignis seiner 
Jugendzeit Le 19 12-27. Vgl. Kap. XII letzter Abschnitt. 

8 Thr Hauptstreben war Genauigkeit (axptfern) in Gesetzesauslegung und 
Gesetzeserfiillung (Act 22 3 26 5). 

Holtzmann, Leben Jesu. 6 


82 IV. Vorgeschichte Jesu. 


Sabbat machen darf (Act 1 12); sie erklirten es fiir eine Siinde, wenn 
jemand mit ungewaschenen Hiinden Brot ass (Mc 75); sie verzehn- 
teten sogar Minze, Dill und Kiimmel, um Gottes Gebot auch im 
kleinsten zu halten (Mt 2323). So war das ganze Leben mit allen 
seinen Erfahrungen und Aufgaben in den Dienst Gottes gestellt, und 
man war gewohnt, auch bei dem geringfiigigsten Vorkommnis nach dem 
Willen Gottes zu fragen. Nun tritt ja bei Jesus die gesetzliche Be- 
trachtungsweise durchaus zuriick, obgleich auch er einscharft: wer im 
kleinsten treu ist, der ist auch im grossen treu, und wer im kleinsten 
ungerecht ist, der ist auch im grossen ungerecht (Lc 16 10). Aber die 
Aufmerksamkeit auf das Kleine und die Beziehung der grossen und 
kleinen weltlichen Dinge auf das religidse Leben verkniipft Jesus doch 
mit der Schriftgelehrsamkeit seiner Zeit. Nur ist ihm nicht jedes Er- 
lebnis ein Fall, der nach dieser oder jener Gesetzesvorschrift behandelt 
oder beurteilt werden will; jedes Erlebnis ist ihm vielmehr eine Pre- 
digt Gottes an die Menschen, daraus sie seinen Willen zu erkennen 
vermégen. Das Unkraut im Weizenfelde lehrt, dass man das Bése 
nicht vorzeitig ausrotten kann; der gleiche Lohn bei verschiedenem 
Mass der Arbeitsleistung lehrt, dass es sich mit Gottes Gerechtig- 
keit wohl vertrigt, wenn er auch den noch in letzter Stunde bekehrten 
Siinder aufnimmt. So zeigen diese Bildreden Jesu, dass ihm das ganze 
Leben im bunten Wechsel der Erscheinungen eine fortgesetzte Offen- 
barung der Gottheit gewesen ist. Und da nur er diese Offenbarung 
verstand und die mancherlei Gestalten des Lebens nach ihrem ge- 
heimnisvollen Sinne zu deuten wusste, gilt er mit Recht einem jeden, 
der aus der Fiille dieser Anregungen lebendige Wahrheit schépft, als 
der héchste Mittler der Offenbarung Gottes an die Menschheit. 
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Quellen: 1. Die Synoptiker: Mc 1 2—814 218 6 17—29 918 
11 e7—33 Mt 3 1—12 412 914 11 2—19 143—12 17 12 13 21 23—27 82 Le 
1 5—25 57—80 3 1-20 5 33 7 18—35 99 111 1616 201—8. Die Geburts- 
geschichte ist spite christliche Sage, der Joh 1 31—34 widerspricht: 
Lc 1 5—25 57—80; wertvoll ist die Le 312 gegebene synchronistische 
Zeitbestimmung; Higentum des Mc (1 2—s) ist die Beziehung auf 
Jes 403, die Schilderung des Erfolges und der Lebensweise (= Mt 
31—6 Le 33—6). Aus den Herrnworten stammt die Predigt Le 
3 7—17, gekiirzt Mt 37-12 Mc 178; ferner die Sendung zu Jesus Mt 
11 2—19 Le 7 18s—s5: dabei ist Mt 1112 = Le 1616 und Le 7 29 30 = 
Mt 2132. Von Mt 1110 = Le 727 kam Mal 31 in den Text Mc 12, 
wo Mt-Le es noch nicht gelesen hatten. Aus den Herrnworten ist 
auch die Bezugnahme auf das Gebet der Tiiufergemeinde entnommen 
Le 111. Alles iibrige stammt wieder aus Mc: das Fasten der Taufer- 
gemeinde Mc 2 18 = Mt 9 14 Lc 5 33; der Tod Mc 6 17—29= Mt 14 3-12; 
die Bezeichnung als Elias Mc 913 = Mt 17 12 18 vgl. Le 1 17; das Recht 
zu taufen Mc 11 27—33 = Mt 21 23-27 Le 20 1-8. 

2. Apostelgeschichte: 15 22 1037 1116 13 24 25 1825 1934, 
Anspielung auf die Tauferpredigt der Herrnworte 15 1116 13 25 
19 4; auf Mal 31 (Mt 1110 Le 7 27) 13 24; auf Mt 11 12 Le 1616 be- 
zieht sich 1 22 10 37; die spitere Taufergemeinde wird erw&hnt 18 25 
193 4. 

3. Johannesevangelium: 16—8 15 19—40 3 2236 41 5 33—36 
10 40—42. Die Tauferpredigt der Herrnworte verbunden mit dem Mc- 
Text liegt zu grunde 1 23 26 27 31 33, Beziehung auf Mal 31 findet sich 
32s. Johannes ist von Gott gesandt, aber Christus durchaus unter- 
geordnet 1 6—s 15 31 3 27—36 5 3336 10 40-42, Seine Jiinger weist er 
selbst von sich zu Jesus hin 1 35—39. Als Geschichtsquelle ist das 
Joh-Evangelium nur mit Vorsicht zu gebrauchen. Vgl. Kap. ILS. 34. 

4. Josephus: Antt. XVIII 116—119. 
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Schlichter und unscheinbarer als das Christentum ist kaum jemals 
eine grosse geistige Bewegung in die Welt eingetreten. Der Mann, 
von dessen Namen wenige Jahrzehnte spater geschrieben wurde, dass 
bei seiner Nennung sich alle Kniee beugen miissen im Himmel, auf 
Erden und in der Unterwelt (Phil 2 10), tritt zuerst hervor als einer 
von vielen, die durch das Auftreten einer grossen religidsen Persén- 
lichkeit aus dem Alltagsleben aufgeriittelt und zu ernster Selbstpriifung 
angeregt sind. Das ist so sehr der Fall, dass Jesus selbst den grossen 
Einschnitt in der Religionsgeschichte wenigstens einmal nicht bei 
seinem eigenen Offentlichen Auftreten, sondern beim Auftreten des 
Taufers Johannes gemacht hat Mt 1112 13—Le 1616. Und eine Ge- 
meinschaft von Jiingern des Taufers hat noch langere Zeit nach des 
Taufers und Jesu Tod selbstandig neben der christlichen Gemeinschaft 
bestanden und ist nur langsam in diese tibergegangen (Act 18 25 
193 4). Die Ueberleitung der an den Téufer sich anschliessenden reli- 
gidsen Bewegung in die christliche Mission ist eer der Gesichts- 
punkte, unter denen der Verfasser des Joh-Evangeliums gearbeitet 
hat?. 

Hine synchronistische Zeitbestimmung fiir das Auftreten des Tau- 
fers giebt Le 31 2. Danach ,geschah das Wort des Herrn an Johannes, 
den Sohn des Zacharias, in der Wiiste“ im 15. Jahr der Regierung des 
Kaisers Tiberius. Tiberius kommt nun am 19. August 14 n.Chr., dem 
Todestag des Augustus, zur Regierung; sein 15. Regierungsjahr wire 
also nach genauer Rechnung die Zeit vom 19. August 28 bis zum 19. Au- 
gust 29 n. Chr.; da aber immer nach biirgerlichen Jahren gerechnet 
wird, so kann man nur zwischen dem Jahr 28 und 29 n. Chr. schwanken. 
Thatsichlich hat man die Kaiserjahre nach einer von Aegypten aus- 
gehenden Uebung stets so berechnet, dass das Jahr der Thronbestei- 
gung als erstes gezihlt wird: Momsen, Staatsrecht 1501f., 112. 756 ff. 
Also trat Johannes der Taufer 28 n. Chr. auf. Dazu stimmt die alt- 


1 Das tritt in den ersten Abschnitten des Joh-Evangeliums hervor: 18 
Johannes war nicht das Licht, sondern dass er zeuge vom Licht; 1 15 bezeugt 
Johannes die Ueberlegenheit Jesu hinsichtlich der Zeit; 1 19-28 hebt Johannes 
wieder seine untergeordnete Stellung dem Messias gegentiber hervor; 1 29—37 
weist er auf Jesum hin, schickt selbst seine Jiinger zu ihm (wie er thats&chlich 
Jiinger zu Jesus gesandt hat, als zu dem, in welchem er den verheissenen Messias 
sah Mt 1123 = Le 7 1819); auch der Abschnitt 3 22-36 hat wesentlich die Aufgabe, 
hervorzuheben, dass der Taufer nur in der Abhangigkeit vom Messias seinen rechten 
Platz habe. Auch 5 33-36 10 40-42 heben den Vorzug Jesu vor Johannes, dessen 
Aufgabe nur im Hinweis auf Jesus besteht, hervor. Hier liegt sicher der Wunsch 
vor, die Johannesjiinger zum Anschluss an die junge Christengemeinde zu gewinnen. 
Nur darf man darin nicht den Hauptzweck des Joh-Hvangeliums sehen. 
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christliche Ueberlieferung vom Tode Jesu unter dem Consulat des 
Rubellius Geminus und Rufius Geminus bei TerTULLIAN, Ady. Jud. 8 
und Hippotyt, Kommentar zu Daniel 199: die beiden Gemini sind 
die Konsuln des Jahres 29 n. Chr. Auch Clemens von Alexandrien 
will Strom. 1, 21 144 145 aussagen, dass Jesus 15 volle Jahre unter 
Augustus und 15 volle Jahre unter Tiberius gelebt habe, was auch auf 
das Jahr 29 n. Chr. als das Todesjahr Jesu hinweist. Dann fallt aber 
das Auftreten des Taufers in das Jahr 28 n. Chr. Die sonstigen syn- 
chronistischen Angaben des Le passen auch auf dieses Jahr. Pontius 
Pilatus hatte die Prokuratur von Judia und Samaria in den Jahren 
27—37 n.Chr.: er wird kurz vor des Tiberius Tod (16. Mirz 37 n. Chr.) 
abgesetzt, nachdem er zehn Jahre in Judia zugebracht hatte (Jos. antt. 
XVIII 89). Gleichzeitig regierte iiber Galilia (und Periia) Herodes(An- 
tipas): er war in diesen Gebieten Nachfolger des 4 v.Chr. verstorbenen 
Herodes d. Gr. (vgl. die Chronologie der Geburt Jesu Kap. IV S. 66. 67) 
und wurde von Kaiser Gajus (Caligula) abgesetzt 39 oder 40 n. Chr. 
(Jos. antt. X VITI 238—255 XIX 351 vgl. Philo in Flacc. 5). Sein Bru- 
der Philippus war Tetrarch von Ituria und Trachonitis von 4 v. Chr. bis 
zu seinem T'od im 20. Jahre des Tiberius d. h. 33 n.Chr., als er 37 Jahre 
lang regiert hatte (Jos. antt. XVIII 106), Als dritten Tetrarchen nennt 
Le 31 Lysanias von Abilene, dessen Tetrarchie Caligula bei seiner 
Thronbesteigung an Herodes Agrippa I. vergab (Jos. antt. XVIII 237 
vgl. XIX 275 XX 138 — bell. Jud. II 215 247). Endlich werden 
Hannas und Kajaphas als Hohepriester genannt, scheinbar ein merk- 
wtirdiges Zeichen von Unkenntnis jiidischer Sitte, die nur einen regie- 
renden Hohenpriester zuliess, in Wahrheit ein Zeichen genauer Kennt- 
nis der damaligen Lage, da Hannas nach seiner Absetzung durch 
Valerius Gratus es zuwege brachte, dass seine fiinf Kinder noch zu des 
Vaters Lebzeiten nach einander die hohepriesterliche Wiirde erhielten 
(Jos. antt. XVIII 26.34 XX 198). Joseph Kajaphas wurde vor Beginn 
der Verwaltung des Pontius Pilatus noch von dessen V orgiinger eingesetzt 
und nach des Pilatus Absetzung von dem syrischen Statthalter Vitellius 
entfernt (Jos, antt. X VIII 35. 95). Er war nach Joh 18 13 ein Schwie- 
gersohn des Hannas. Dass Hannas neben Kajaphas regierte, ist auch 
Joh 18 13—24 und Act 46 vorausgesetzt. Diese Synchronistik stimmt 
also in sich tiberein; das Jahr 28 n.Chr. fiir das Auftreten des Taufers 
empfiehlt sich aber auch deshalb, weil nach Mc 6 22—27 der Tod des 
Johannes durch die Bitte der Tochter der Herodias herbeigefiihrt wird, 


1Dariiber, dass Pilatus nicht etwa schon 36 abgesetzt wurde und ein Jahr 
zu seiner Reise von Judia nach Rom brauchte, vgl. O. Horrzmann, Neutestament- 
liche Zeitgeschichte 8. 125—127. 
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die am Geburtsfeste des Herodes Antipas vor seinen Gisten tanzte. 
Dieses Madchen wird spiter die Gattin des Tetrarchen Philippus: Jos. 
antt. XVIII 137. Philippus starb aber schon 33 n. Chr. (Jos. antt. 
XVIII 106). Legt man auch kein Gewicht auf die Bezeichnung des 
Miadchens durch das Diminutiv xopécrov Mc 6 22 28, so wird man doch 
zwischen diesem Tanz des Midchens und dem Tod ihres Gatten einige 
Jahre Zwischenzeit gerne annehmen, besonders da der Evangelist dem 
Kinde bei seiner furchtbaren Bitte offenbar gar keine Schuld zumessen 
will’, Johannes ist also im Jahre 28 n. Chr. aufgetreten. 
Ort der Als Ort der Wirksamkeit des Johannes geben die Synoptiker nur 
Wixksamkei'- die Hinsamkeit (%pquoc) an (Mc 14 Mt 31117 Le iso 32724). Kine 
Sandwiiste braucht man sich unter 2pyy.0¢ nicht vorzustellen, in ihr 
hatte Johannes auch die Speise nicht gefunden, von der er nach den 
Evangelien lebte, Flugheuschrecken und wilden, nicht durch tiber- 
legte Bienenzucht gewonnenen Honig (Mc 16). Jesus denkt sich diese 
Wiiste wenigstens mit Rohr bewachsen (Mt 117 Le 7 24); Johannes 
selbst weist freilich auf das unfruchtbare Gestein hin, das ihn umgiebt 
(Mt 39 Le 38). Zur néheren Bezeichnung der Oertlichkeit dient, dass 
Johannes im Jordan taufte und dass ihm das Landvolk von Judiéa und 
alle Jerusalemer zustrémten, wie Mc 15 in jedenfalls etwas iiber- 
schwanglichem Ausdruck gesagt ist. Trotzdem hat die Aussage dem 
Mt nicht geniigt; er glaubt etwas Selbstverstindliches auszusprechen, 
wenn er auch die Bevélkerung der ganzen Jordangegend zu Johannes 
kommen lasst (Mt 35). Daraus ist dann bei Le 33 geworden, dass Jo- 
hannes in der ganzen Umgegend des Jordans umherzog. So giebt end- 
lich das Joh-Evangelium zwei heute nicht mehr nachweisbare Orte 
an, an denen Johannes getauft habe: Joh 1 28 Bethanien jenseits des 
Jordan und 3 22 23 Aenon nahe bei Salem in Judiia. Nach Mc scheint 
er in Judiia am untern Jordan aufgetreten zu sein. Hier ist neben der 
fusserst fruchtbaren Oase von Jericho gegen das Tote Meer zu im 
Ganzen édes und unfruchtbares Land, nur die Ufer sind mit Weiden, 
Pappeln und Tarfabiumen bewachsen, vgl. BAEDEKER, Palastina und 
Syrien? 8.172. Doch scheint Johannes auch auf dem Boden des Ost- 
jordanlandes gepredigt zu haben, da er schliesslich in die Hand des 
Herodes Antipas fallt, dem der Siiden des Ostjordanlandes gehérte?. 


' Dagegen lasst sich aus Josephus’ Erziihlung iiber den Kampf des Antipas 
gegen den Nabatiierkdnig Aretas weder ein sicherer Schluss ziehen auf die Zeit dieses 
Kampfes selbst noch auf die Zeit der Hinrichtung des Taufers (Jos. antt. XVIII 109 
bis 119). Siehe Zeitgeschichte S. 126. 

®» Die Ausdriicke tiber die Gefangennahme des Johannes geben kein deutliches 
Bild. Me 1 14 heisst es peta td xapadtodyva: tov “Iwdavyyy. Es ware ganz verfehlt, 
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Dass er sich aber mit seiner Wirksamkeit im Siiden Paliistinas hielt, 
scheint auch daraus hervorzugehen, dass Antipas ihn nach Machirus 
(heute Mkaur) éstlich vom Toten Meer bringen liess, d. h. in die siid- 
lichste Festung seines Reiches (Jos. antt. XVIII 119 vgl. 111). Auch 
dirfte der Geburtsgeschichte des Taufers bei Le wenigstens das zu ent- 
nehmen sein, dass Johannes aus Judiia stammte (Le 1 sff. 31 65) 3. 
Johannes hat sich in die Wiiste am Jordan zuriickgezogen, ohne 
Zweifel, um in der Hinsamkeit als Hinsiedler Gott zu leben. Hervorge- 
hoben wird die Einfachheit seiner Kleidung und Nahrung: er trigt ein Ge- 
wand von Kameelshaaren, heutzutage allerdings in Europa besonders 
wertvoll, damals aber offenbar geringgeschitzt; es erinnert an den 
Prophetenmantel aus grobem, hirenem Stoff Sach 13 4. Der lederne 
Giirtel, wie ihn auch der Prophet Elias trug II Kén 1, steht im Gegen- 
satz zu den im Altertum beliebten Metallgiirteln. Seine Nahrung sind 
Flugheuschrecken und wilder, nicht durch Bienenzucht gewonnener 
Honig. Erst Spatere haben ihn zum Vegetarianer gemacht, indem sie 
fiir die Flugheuschrecken (axpidec) Oelkuchen (syxptdec év wédrtt) ein- 
setzten (Epiph. haer. 30 13). Von einem Biisser ganz ihnlicher Richtung 
erzahlt Josephus Vita 11: ,,ich hatte erfahren, dass einer namens Bannus 
in der Hinsamkeit lebe (xata thy epyutov dracpiBew), mit dem Laub der 
Baume sich kleide und nur freigewachsene Nahrung geniesse, aber mit 
kaltem Wasser sich tags und nachts oftmals wasche zur Reinheit (zpd¢ 


wollte man deshalb an eine Auslieferung durch Pilatus an Antipas denken; xopa- 
dtdocta ist dem neutestamentlichen Griechisch ein sehr gelaufiger Ausdruck fiir das 
Geraten in die Gewalt eines Anderen (vel. Mc 3 19 9 31 10 3313 9 1112 14 10 11 18 21 
41 42 44 151-1015). Etwas anschaulicher ist die Gefangennahme des Taufers erzahlt 
Mc 6 17: 6 “Hpwdns aroctethag expacysey tov "Iwavyyy wat goysev adtov bv ovnhany : 
danach haben Leute des Antipas auf dessen Befehl sich der Person des Johannes 
bemichtigt. Dass dies nicht unmittelbar bei Macharus geschah, geht auch aus der 
Darstellung des Josephus hervor (XVIII 119 décprog tig toy Mayotgodyta mepptetc). 

1 Die Geburtsgeschichte des Taufers Le 1 setzt eine Bekanntschaft und sogar 
Verwandtschaft zwischen Johannes und Jesus voraus, wovon die alteste Ueberliefe- 
rung nichts weiss (Le 1 36 39-56; dagegen Mt 113 = Le 720; Hbr-Evangelium 
Nestie, N. T. Gr. suppl. p.76, 77; Joh 131 xam od% Yoew adtov). Die Erzihlung 
kann aber auch in den Bestandteilen, in denen sie nur die Person des Johannes be- 
trifft, nicht einfach von der Taufergemeinde tibernommen, sondern muss auch da 
stark christlich tiberarbeitet sein. Wenigstens hat die Bezeichnung des Taufers als 
des kiinftigen Elias Le 1 17 ihren ersten geschichtlichen Ort Mc 9 12 13 und seine 
Auffassung als des dem Herrn den Weg bahnenden Gottesboten Le 1 76in dem Worte 
Jesu Mt 1110 = Le 7 27. Ueberhaupt ist der Psalm des Zacharias Le 1 68—79 so gut 
wie der der Maria 1 46—55 urspriingliches Higentum der Christengemeinde, nicht 
etwa der Gemeinde des Taufers. Wieviel an dieser ganzen Hrzihlung aber Ge- 
schichte und nicht frei dichtende Sage ist, lisst sich beim Mangel aller wirklich ge- 
schichtlichen Quellen nicht mehr feststellen. 
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dyvetav), da wollte ich ihm nacheifern (Cydwris éyevop.yy adtod) und blieb 
bei ihm drei Jahre“. Die Aehnlichkeit mit Johannes zeigt sich also 
auch in der Sitte der Waschung und in der Anziehungskraft fiir 
andere, die dann lingere Zeit bei dem Hinsiedler bleiben und seinem 
frommen Leben nacheifern ', 

Nur war diese Anziehungskraft bei Johannes viel bedeutender. 
Nach dem Wort Jesu Le 729 = Mt 21 32 strémte ihm alles Volk zu, 
besonders auch die zuchtlosen und iibel beleumdeten Leute, Zéllner 
und Dirnen; nur die 6ffentlich anerkannten Vertreter der Frommigkeit, 
Pharisier und Gesetzeslehrer, wollten von einem Manne nichts wissen, 
der einmal nicht zu ihrer Gilde gehérte. Nach Jos, antt. XVIII 118 
fiirchtete Herodes Antipas die gewaltige Macht des Johannes iiber die 
Gemiiter; er glaubte, das Volk werde alles thun, wozu Johannes ihm rate. 
Das erklirt der vorangehende Satz: sie freuten sich aufs héchste beim 
Anhéren seiner Worte. Auch Jesus hat dem Geheimnis nachgedacht, 
woraus sich der grosse Erfolg des Johannes erklaren lasse; er weist 
auf dreierlei hin: Johannes war kein yom Winde bewegtes Rohr, son- 
dern ein entschiedener festerCharakter; er war kein Mann in weichen 
Kleidern, sondern hart gegen sich selbst; dazu war er mehr als ein 
Prophet, der Bahnbrecher fiir den Messias (Mt 11 7—10 = Le 7 24—27), 
Also eine gewaltige Persénlichkeit stand hinter dem eindrucksvollen 
Predigtwort. 

Den Inhalt dieser Predigt giebt Jos. antt. X VIII 117 dahin an, 
Johannes habe zur Rechtschaffenheit (apet7}) ermahnt, zur Gerechtigkeit 
unter einander und zur Frémmigkeit gegen Gott. Etwas Neues wire 
hier also nur die Taufe derer gewesen, die sich durch diese Predigt er- 
schiittert fiihlten; Josephus hebt hervor, dass es sich bei dieser Taufe 
nicht um die Tilgung bestimmter einzelner Unreinheit gehandelt habe, 
sondern um die Weihe des Kérpers, nachdem die Seele zuvor durch 


‘ Kigentiimlich ist diesen Hinsiedlern, dass die gesetzliche Regelung ihrer 
Frommigkeit nicht sehr stark hervortreten konnte. Tempeldienst und Synagogen- 
gottesdienst vermeiden sie wie alles Leben in der Oeffentlichkeit; grosse Arbeit 
leisten sie nicht; also spielt die Sabbatheiligung keine besondere Rolle; die auf 
Arbeit und Ernte, Nahrung und Kleidung, Zusammenleben mit anderen be- 
ztiglichen Gebote haben beim Leben in der Hinsamkeit wenig Bedeutung; um 
so elfriger werden die Waschungen vorgenommen. Hs ist das wohl das merk- 
wiirdigste Beispiel dafiir, dass die jiidische Frommigkeit jener Zeit mehrfach das 
Gesetz umgeht, statt es zu erfiillen. Aus Furcht, in der Gemeinschaft des biir- 
gerlichen Lebens sich gegen das Gesetz zu verfehlen, flieht man die biirger- 
liche Gemeinschaft, um keine Gelegenheit zu haben, das Gesetz erfillen zu 
miissen. Aehnlich dachten auch die verschiedenen Gruppen der Hssener (Zeit- 
geschichte § 26). 
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Gerechtigkeit gereinigt war '. Bei dieser Schilderung fehlt aber gerade 
der zwingende Gedanke, der Johannes zu solchem weltfliichtigen Biisser- 
leben gefiihrt hat. Den vermégen wir nur aus den Evangelien zu er- 
kennen®. Johannes redet zu dem Volk, das ihm zustrémt, von dem 
kommenden Zorngericht (Le 37 7% yéddovoa dpy7); er verkiindet, dass 
schon die Axt an die Wurzel der Biume gelegt sei und dass demnichst 


_ jeder Baum abgehauen und verbrannt werde, der nicht gute Frucht 


bringe Le 39, Hinter ihm kommt der Starke, der die Menschen 
scheiden wird, wie man auf der Tenne Spreu und Weizen scheidet (Mt 
31112 = Le 31617). Noch im Gefingnis wartet Johannes auf den, 
der da kommt (Mt 113 = Le 720). Also Johannes lebt durchaus in 
der Erwartung des Messias und seines Gerichtes*. Die Aufgabe, die 
er sich stellt, ist dieselbe, die er allen stellt: dem kiinftigen Zornes- 
gericht zu entgehen. Das ist es, was ihn in die Wiiste getrieben hat. 
Dahin zog er nicht um zu predigen, sonst hitte er die Menschen auf- 
suchen miissen; statt in die Wiiste, wire er in Dorfer und Stidte ge- 
gangen; aber er wollte mit seinem Gott allein sein, er wollte als Biisser 
das Gericht des Messias erwarten. Johannnes hat sich nicht in erster 
Linie als gottgesandten Propheten betrachtet ¢. 

Aber seine Bewunderer machten ihn dazu. Sie kamen wohl anfangs 
aus Stidten und Dérfern, um ihn anzustaunen (téstv Mt 11 7-10 Le 7 


1 8p Grveta tod adpatos Ete Oy not rhs LoyHs Sexatoobvy tooexxexaPappévyc. 
Josephus betrachtet also die Taufe nicht etwa als Sinnbild der geistigen Reinigung, 
sondern als eine Erganzung der letzteren. Auch der Leib soll rein sein, nachdem 
die Seele rein geworden ist. 

2 Die krankhafte Sucht des Josephus, jiidisch-religidse Gedanken in griechisch- 
philosophisches Gewand zu kleiden, zeigt sich auch hier. Die angefiihrte Inhalts- 
angabe des Josephus iiber die Predigt des Johannes lasst ihn als philosophischen 
Lehrer erscheinen; des Johannes Predigt vom Messias, vom Gericht und Gottes- 
reich fiel jedenfalls nur deshalb aus, weil sie der gebildeten griechisch-romischen Ge- 
sellschaft zu phantastisch erschienen ware. So ist aber das Bild des Taufers griind- 
lich verzeichnet. 

3 Die Furcht vor dem Gericht des Messias ist das Neue in der Erscheinung 
des Taufers. Als Richter ist der Messias freilich schon friher gedacht Sibyll. III 
286, Hen 453 554 618 622 6927. Aber so gewiss die Stellen des Henoch- 
buches bereits Angst vor dem Messias zu erzeugen geeignet waren, so ist doch vor 
dem Auftreten des Taufers von solcher Angst in weiteren Kreisen des jiidischen 
Volkes nicht die Rede. Auch der Hifer in der Gesetzeserfiillung galt mehr der 
raschen Herauffiihrung des Messiasreiches als der Sorge des Einzelnen, am Messias- 
reiche keinen Anteil zu bekommen. 

4 Schon diese aus der Art des Taufers sich ergebende Thatsache widerlegt 
die Auffassung des Joh-Evangeliums, wonach der Taufer seinen eigentlichen 
Beruf im Hinweis auf die bestimmte Person Jesu gesehen hatte (Joh 1 31), Zu 
solchem Hinweis wire die Zpyp.0¢ eine sehr ungeeignete Staite gewesen. 
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2427): da predigt er ihnen von der Notwendigkeit der Busse. Sie meinen 
dem kiinftigen Zorngerichte schon entgangen zu sein; sie teilen nicht 
die Sorge des Johannes?, und dabei sind sie ein Geziichte von Schlangen, 
Kinder des ersten Verfiihrers. Da giebt es nur ein Mittel der Rettung: 
sie miissen ihre Besserung zeigen in Werken, die etwas wert sind. Hs 
ist ein irrefiihrender Glaube, dass alle Abrahamskinder in das Reich des 
Messias kommen miissen. Aus dem Steinboden der Wiiste am Jordan 
kann Gott die Abrahamskinder schaffen, an denen er seine Verheissung 
wahr macht. Die Entscheidung tiber Aufnahme und Verwerfung aber 
steht unmittelbar bevor: Le 3 7—2. 

Die Juden glaubten also als Abrahams Kinder dem Gericht zu 
entgehen. In neutestamentlicher Zeit hielt man dafiir, dass Abraham 
und seinem Samen die Weltherrschaft versprochen sei Rom 4 13: 7 @zay- 
yehta tH’ ABpady. 7 tH oméppatr adtod td xAjpovdpoy adtdy ceiver xdop.OD. 
Das entspricht insofern dem Wortlaut des Alten Testamentes als Gen 
18 18 22 1718 eine Weltherrschaft des von Abraham abstammenden 
Volkes wahrscheinlich in Aussicht genommen ist. Nur ist in diesen alt- 
testamentlichen Stellen an eine Wiedererweckung der bis dahin verstor- 
benen A brahamskinder zur Teilnahme an dieser Weltherrschaft nicht ge- 
dacht. Dagegen wird sie in neutestamentlicher Zeit vorausgesetzt: seine 
frommen Kinder nimmt Abraham alsbald nach ihrem Tode in seinen 
Schoss (Le 16 23), damit sie spiter mit ihm am Mahl des Messias teil- 
haben (Lc 13 98), Johannes der Taufer betont nun aufs starkste, dass 
nur rechtschaffene A brahamskinder diesen Segen erfahren; sollten tiber- 
haupt keine solchen vorhanden sein, so fehlt es Gott nicht an Macht, 
seine Verheissung trotzdem durch ein Wunder noch wahr zu machen. 

Der weltfliichtige Einsiedler wird zum gewaltigen Bussprediger. 
Eine Anzahl von denen, die zu ihm kommen, gewinnt er zu seinen 
Jiingern; die haben ihm noch in sein Gefingniss Nachricht gebracht 
iiber das, was auf jiidischem Boden geschah, und zwei seiner Jiinger 
konnte der Gefangene an Jesus senden Le 718 Mt lle. Seine Jiinger 
haben zuletzt fiir die Bestattung des Hingerichteten gesorgt Mc 6 29. 
Dass diese Johannesjiinger eine strenge Fastensitte einhielten Mc 218, 
ist fast selbstverstindlich; sagt doch Jesus von ihrem Meister aus: er 
ass kein Brot und trank keinen Wein Le 7 33 Mt 11 182. Zu bedauern 


’ Das ist der deutliche Beweis, dass die Angst des Taufers vor dem Gericht 
des Messias etwas ganz Neues war. 

* Waschen, Fasten und Beten waren fast die einzig méglichen Bethatigungen 
der Frommigkeit fiir eine Gemeinde, welche geflissentlich jeder Pflicht der Ge- 
setzeserfillung aus dem Wege ging, um sich nicht gegen das Gesetz zu verfehlen 
(siehe S. 88 Anm. 1). 
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ist, dass uns das Gebet verloren ist, welches Johannes seine Jiinger ge- 
lehrt hat Le 111: es wiirde wohl mehr als alles Andere einen Einblick 
in die religiése Besonderheit dieser Gemeinschaft gewahrt haben. Nach 
Joh 1 40 war der spitere Jiinger Jesu Andreas friiher ein Jiinger des 
Johannes (wahrscheinlich auch Johannes und Petrus Joh 1 35—42). Die 
Richtigkeit dieser Angaben lisst sich nicht weiter feststellen. 

Viel grésser als die Zahl der eigentlichen Jiinger des Johannes 
war jedenfalls die Zahl derer, welche einmal zu ihm kamen, um nachher 
in ihre gewohnten Verhiltnisse zuriickzukehren. Auch von ihnen will 
er sich nicht bloss anstaunen lassen; die Sorge, welche ihn in die Wiiste 
getrieben hat, soll sich auf jeden iibertragen, der zu ihm herauskommt. 
Dabei ist merkwiirdig, dass Johannes von der Menge, die kommt, um 
wieder zu gehen, kein weltfliichtiges Biisserleben fordert, sondern nur 
Wohlthatigkeit, Rechtlichkeit und Berufstreue!. Nach Le 3 10—14 ant- 
wortet er auf die Frage, worin sich denn die Besserung zeigen soll, der 
Menge mit einem Hinweis auf die ungleiche Verteilung der irdischen 
Giiter: die Besitzenden sollen den Nichtbesitzenden mitteilen; den 
Zollnern sagt er, sie sollen sich bei ihren Forderungen an den Tarif 
halten; den Soldaten, sie sollen sich nicht durch Plackerei und Verleum- 
dung bereichern, sondern sich an ihrem Solde geniigen lassen. Das ent- 
spricht durchaus der Angabe des Josephus (Antt, X VIII 117), Johannes 
habe zur Rechtschaffenheit, Gerechtigkeit unter einander und zur Frém- 
migkeit gegen Gott gemahnt. Das Zwingende seiner Predigt lag aber 
jedenfalls in der Schilderung der Nahe des géttlichen Gerichts. 

Johannes hat an denen, die durch den Eindruck seiner Persénlich- 
keit und seiner Worte innerlich umgestimmt waren, eine sinnbildliche 
Handlung vollzogen, offenbar um den rasch verfliegenden Hindruck 
durch die Erinnerung an ein ganz persdnliches Erlebnis jedes Hin- 
zelnen zu festigen; er taufte sie, d. h. er vollzog an ihnen eine heilige 
Waschung, wie solche fiir einzelne Fille der Unreinheit im Gesetze 
vorgeschrieben waren (Lev 15678 10 11 16 18 21 22 27 17 16 226). Hier 
war natiirlich gemeint, dass diese dussere Reinigung ein Sinnbild der 
Reinigung des Charakters und Lebens sein solle, zu der sich die Ge- 
tauften infolge der Predigt des Johannes entschlossen hatten®. Immer- 


1 Man wird das kaum dahin deuten diirfen, dass dem Taufer die strenge Ge- 
setzlichkeit nicht am Herzen gelegen hatte; der Phariséer Josephus findet nichts 
an ihm auszusetzen, und Mc 2 17 werden Jiinger des Johannes und Jiinger der 
Pharisier neben einander Jesus gegentibergestellt. Nur mochte Johannes finden, 
dass die Pflichten der Menschen gegen einander im damaligen Paldstina haufiger 
verletzt wurden, als die Pflichten der gottesdienstlichen Sitte. 

2 Josephus fasst die Taufe des Johannes nicht als Sinnbild auf (vgl.S.89 Anm. 1). 
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hin wurde trotz der vielen Waschungen des Judentums diese Uebung 
des Johannes als etwas Besonderes, Ungewéhnliches empfunden, Jo- 
hannes hiess im Volksmund der Taufer (Jos. antt. X VIII 116 “Imdyvov ob 
emrxadovuévon Bantiotod). Die Waschung, die ein Geliibde der Reini- 
gung des Charakters bedeutete, war doch etwas wesentlich anderes als 
die Waschungen um bestimmter einzelner Unreinheit willen (Jos. antt. 
XVIII 117). 

Trotz der grossen Anziehungskraft seiner ganzen Erscheinung 
und Predigt hatte Johannes doch das Gefiihl der Unzulanglichkeit 
seines Wirkens. Und zwar dachte er dabei wohl nicht daran, dass die 
Pharisier und Gesetzeslehrer nicht zu ihm kamen, weil er nicht nach 
ihrer Schablone fromm war (Le 7 30), oder dass ihn andere fiir besessen 
erklirten, weil er kein Brot ass und keinen Wein trank, also von ge- 
wohnlicher Menschenweise abwich (Mt 11 1s Le 7 33). Dem stand 
gegentiber, dass man ibn doch allgemein fiir einen Propheten hielt (Mc 
11 82)1. Aber Johannes machte die Erfahrung jedes ernsten Predigers, 
dass die schénste fromme Begeisterung oft genug nicht stand halt und 
dass die heiligsten Vorsitze oft nur allzu rasch wieder vergessen 
werden. Da tréstete ihn auch der Gedanke an den kommenden Mes- 
sias. ,Ich taufe euch mit Wasser“, sprach er (Lic 3 15—18): d. h. doch: 
»ich kann nicht das Innere der Menschen gewaltsam umgestalten und 
dauernd beeinflussen.* Aber diesem Schwachegefiihl tritt nun der 
hoffnungsfreudige Glaube des Johannes gegeniiber. ,Es kommt ein 
Stiirkerer nach mir, dessen Schuhriemen zu losen (Mt 311 dessen 
Schuhe ihm nachzutragen) ich nicht wert bin; der wird euch taufen 
mit hl. Geist und Feuer.“ Das ist ein Glaubenssatz; es spricht sich 
darin das Vertrauen des Johannes aus, sein unzulingliches Wirken 
werde bald eine michtige Erganzung finden. Der Starke, der nach 
ihm kommt, ist der Messias; seine Stirke wird betont im Gegensatz 
zu der geringen Kraft, die Johannes auf die Gemiiter hat. Der Mes- 
sias wird die von Johannes Getauften in hl. Geist eintauchen: dann 
ist die Macht der Siinde in ihnen gebrochen; wo Gottes Geist ist, da 
ist das Bose iiberwunden. Es gehért zu den erwarteten Gaben des 
Messias, dass Gottes Geist ausgegossen ist iiber alles Fleisch (Jo 31), 


1 Auch war es dem weltfliichtigen Mann nicht um grossen Zulauf und Ansehen 
bei den Menschen zu thun, Was man von ihm dachte, war ihm wohl gleichgiltig; 
nicht gleichgiltig aber war ihm, ob die Menschen, die er zu bessern suchte, sich 
wirklich besserten. Nun fehlte ihm ja gewiss hiufig die Gelegenheit zu irgend- 
welchen Beobachtungen. Aber der Erkenntnis verschloss er sich nicht, dass der 
fliichtige Eindruck auf die ab- und zugehenden Scharen in den meisten Fallen 
keine dauernde Wirkung hatte. 
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Und so ist es auch gemeint, wenn gesagt wird, der Messias werde mit 
Feuer taufen; das Feuer zehrt und liutert; alles Verwerfliche wird 
vom Messias aus dem Innern der Menschen entfernt werden. Auch 
diese Vorstellung war dem jiidischen Volk wohl bekannt; der Tag der 
Ankunft des Herrn wird Mal 32 3 mit dem Feuer des Schmelzers yer- 
glichen, der Silber und Gold lautert, Mal 3 19 (41) aber mit einem 
gliihenden Ofen, der alle Frevler verzehrt. Die erste Stelle entspricht 
der Hoffnung des Johannes, dass die an seinen Getauften noch haf- 
tende Siinde durch den Messias endgiltig beseitigt werde; aber das 
setzt bei ihnen den ernsten Willen der Besserung voraus, und so 
schliesst er mit einem warnenden Bild vom Gericht des Messias, worin 
das Feuer, wie in der Stelle Mal 3 19 (41), nicht als lauterndes, sondern 
als zerstérendes Element in Betracht kommt: ,Der Messias gleicht 
dem Mann, der mit der Wurfschaufel in der Hand seine Tenne reinigt, 
den Weizen in dieScheune bringt, die Spreu aber im Feuer verbrennt.“ 
Das ist also keine Heilspredigt fiir leichtfertige, zuchtlose Menschen, 
die werden am Reich des Messias keinen Anteil haben; aber es ist 
doch eine hoffnungsvolle Verkiindigung fiir den ernsten Biisser, der 
trotz ernstem Willen der Besserung weiss, wie schwach er gegeniiber 
der Siinde ist. Der Messias wird ihn laéiutern und ihm den hl. Geist 
bringen!. 

Phantasievolle oder phantastische Schilderungen des Messias- Neue 
reiches und seines Kommens waren damals nicht selten®; aber das Bene 
Neue an der Predigt des Johannes war, dass er nicht aus der Not des mae 
Augenblicks sich hiniiberfliichtete in die gehoffte selige Welt der Zu- 
kunft, um in ihren Bildern Erquickung und Trost zu finden, Vielmehr 
wurde ihm die Gewissheit der Nahe des Messias ein Anlass zu that- 
kraftiger Arbeit an sich und an Anderen. Das meint Jesus, wenn er die 
Bedeutung des Johannes in die Worte fasst Mt 111213 Le 16 16: 
»seit den Tagen des Taufers Johannes bis jetzt leidet das Himmelreich 
Gewalt, und Dringer reissen es an sich. Denn alle Propheten und 
das Gesetz bis auf Johannes haben geweissagt: und wenn ibr es an- 
nehmen wollt, er ist der Elias, der kommen soll.“ Das Himmelreich 
leidet Gewalt, man weissagt und traumt nicht mehr bloss von ihm, 


1 Wer den Wert einer Religion nach dem ihr urspriinglich zu Grunde liegenden 
dogmatischen Schema bemisst, wird zwischen dieser Anschauung des Taufers und 
der Jesu keinen tiefergehenden Unterschied wahrnehmen: auch die Abendmabls- 
worte Jesu fiihren kaum iiber das obige Schema hinaus. Aber der Wertunterschied 
zwischen Jesus und Johannes liegt in der Verschiedenheit ihrer Charaktere und 
der diesen Charakteren entsprechenden Auffassung des Gotteswillens. 

* Vgl. Zeitgeschichte 8. 19—31, 241—245. 
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sondern man dringt hineinzukommen. Elias! soll nach Mal 3 23 24 
(4.56) dem Tag des Herrn vorhergehen und die Herzen ihm zubereiten. 
Fiir die Predigt des Taufers liess sich im Rahmen der jiidischen Vor- 
stellungen gar keine passendere Bezeichnung finden, als dass er die 
Aufgabe des wiederkehrenden Elias-erfiillte. 

Sehr berechtigt wire nun eine Frage, auf welche uns aber die 
Quellen die Antwort schuldig bleiben. Alle Propheten, welche die 
Nahe des Gerichtes Gottes verkiindigten, haben diese Ueberzeugung 
aus bestimmten Thatsachen ihrer Zeitverhiltnisse entnommen. So be- 
steht also die Wahrscheinlichkeit, dass auch Johannes aus den beson- 
deren Umstiinden seiner Zeit die Gewissheit entnahm, dass der Mes- 
sias demniichst kommen werde. Dariiber sagen uns weder die Synop- 
tiker noch Josephus Genaueres aus. Doch scheint aus beiden Quellen 
hervorzugehen, dass Johannes das Gottesreich nicht etwa erwartete, 
weil die Macht der Heiden, der Romer, iiber das Volk Gottes nicht 
fortbestehen kénne. Sonst hatte wohl nicht Herodes Antipas, sondern 
Pontius Pilatus sich des unangenehmen und gefahrlichen Propheten 
bemichtigt; wir wiirden auch von politischen Hoffnungen hoéren, die 
sich an das Auftreten des Taéufers kniipften. Aber davon ist keine 
Rede. Vielmehr scheint es, dass der weltfliichtige Mann die Siinde 
seines Volkes so schwer schatzte, dass er nur von einem unmittelbaren 
géttlichen Hingreifen Heilung erhoffte®. Darum schildert er auch den 
Messias vor allem als den Richter der Welt. Unerhdrt war das ja nicht 
(S. 89 Anm. 3), Aber das Gericht des Messias bezieht sich sonst doch 
viel mehr im allgemeinen auf die widergottlichen Machte; der Taufer 
hat wohl zuerst davon gepredigt, dass das Gericht des Messias jedem 
Kinzelnen furchtbar sei. Erst diese Erkenntnis zeigt ganz deutlich, wie 
viel an der Busspredigt des Johannes neu war. Der Messias kommt 
bald, denn die Not Israels ist auf das Héchste gestiegen; aber das ist 
keine dussere Not, sondern die Not der Siinde; dann wird er die Buss- 
fertigen kraftig machen zu guten Werken, aber die Unbussfertigen 
wird er vertilgen. Nun handelt es sich fiir jeden Einzelnen um Leben 
oder Verderben. Hier ist also die sittliche Aufgabe und die Hoffnung 


’ Hlias erhielt diese Aufyabe jedenfalls deshalb, weil er, der michtige Buss- 
prediger zur Zeit Konig Ahabs, im Feuerwagen gen Himmel gefahren war, d. h. an 
den Ort, wo nach spatjiidischer Vorstellung alle Giiter des Messiasreiches und der 
Messias selbst fiir ihr spiteres Kommen in die Welt aufbewahrt werden (II Kén 
2 11 12). 

* Der grimmige Zorn iiber die schéinbar Froémmsten — falls Mt 37 auf 
urspriingliche Ueberlieferung zuriickgeht —, aber auch die Anrede yevv-qpara tyrdvay 
an die Volksmassen Le 3 7 sprechen sehr fiir diese Annahme, die ausserdem durch 
die Analogie der Denkweise alter und neuer Propheten gestiitzt wird. 
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auf sittliche Vollendung des Einzelnen enge mit einander verkniipft, 
aber losgeldst von allem Fremdartigen, was in der friiheren Entwick- 
lung der Religion Israels an beidem haftete; gerade darin zeigt sich 
Johannes als der Vorliufer des Stirkeren, der ihm nachfolgte?. 

Seine Busspredigt hatte keinerlei politische Farbung. Doch schonte Rede gegen 

er auch den Fiirsten nicht, der den Redlichen in seinem Volke Aerger- een 
nis gab. Jos. antt. XVIII 118 119 erziihlt bloss, Herodes Antipas habe 
den grossen Hinfluss des Taufers gefiirchtet und einer etwaigen durch 
Johannes erregten Empérung vorbeugen wollen; so habe er ihn nach 
Machirus bringen und dort téten lassen. Deutlicher erzihlen das die 
Synoptiker (Mc 6 14-29). Danach sprach Johannes zu Herodes: ,es 
steht dir nicht zu, deines Bruders Weib zu haben.“ Ob Johannes diese 
Worte im persénlichen Zwiegesprich mit Herodes oder in 6ffentlicher 
Volksrede gesprochen hat, lasst sich nicht sicher feststellen; dem Texte 
des Josephus und der Vorstellung, die man sich von den beiden 
Mannern machen mochte, scheint das Zweite mehr zu entsprechen. 
Doch sagt uns auch Mc 6 20, dass Herodes noch durch die Worte seines 
Gefangenen vielfach unsicher wurde und ihn doch gerne hérte. So ist 
es also auch nicht ausgeschlossen, dass sich Herodes selbst einmal an 
Johannes gewandt und von ihm den Bescheid erhalten hatte, er miisse 
sich vom Weib seines Bruders trennen. Ein Mann, dem alle Welt zu- 
strémte, mochte auch Herodes Antipas nicht gleichgiltig sein?. 

Die Ehe dieses Fiirsten mit seiner Nichte Herodias war durch Vergehen des 
doppelten Ehebruch erméglicht worden. Herodias hatte ihren ersten ah 
Gatten, einen Bruder des Antipas und ihres eigenen Vaters, um des 
Antipas willen verlassen; aber sie hatte auch diesem die Bedingung ge- 
stellt, dass er seine eigene bisherige Gattin, die Tochter Kénig Are- 
tas’ IV. von Arabien, verstosse. Letztere war zu ihrem Vater ge- 
flohen, und das gab spiter Anlass zu einem Kriege (Jos. antt. X VIII 
109—112)%. Nach jiidischer Anschauung war nun zwar dem Manne 
die Scheidung von seinem Weibe jederzeit erlaubt, vorausgesetzt, dass 
die vorgeschriebene Urkunde ausgestellt wurde Dt 241; aber verboten 
war es, das Weib des noch lebenden Bruders zu heiraten (Lev 18 16); 


1 Uebrigens muss betont werden, dass die politische Seite der Messiashoffnung 
in der iiberlieferten jiidischen Litteratur der neutestamentlichen Zeit keine grosse 
Rolle spielt. Weit mehr wird die Heiligkeit des Messias betont. Andererseits haben 
weder Johannes noch Jesus das Kénigtum des Messias irgendwie in Frage gestellt 
(Zeitgeschichte S. 248, 249). 

2 So erzihlen ja die Evangelien auch, dass sich Herodes eptes um Jesus 
gekiimmert habe (Mc 6 14-16; noch stirker Le 23 8). 

8 Siehe S. 86 Anm, 1. 
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und wenn ein Weib ihren Gatten verliess, um sich einem anderen zu ver- 
binden, so beurteilte man das allgemein als Ehebruch (vgl. Rom 7 3). 
Also sprach Johannes nur aus, was man iiberall dachte. Aber gerade, 
weil er tiberall Gleichgesinnte hatte, war der freimiitige, redefertige 


Gefangenschaft Mann gefahrlich. So wird er denn-festgenommen. War Machirus 
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(Mkaur im Osten des Toten Meeres) wirklich der Ort, wo er gefangen 
gehalten wurde, so muss sich nach der Erzihlung des Mc Herodes An- 
tipas damals mit seiner Familie lingere Zeit dort aufgehalten haben’. 
Dass Herodias den ernsten Propheten hasste, der sie von ihrem neuen 
Gatten wieder losreissen wollte und dabei mit seiner Rede sogar noch 
als Gefangener Hindruck auf ihren Mann machte, ist selbstverstand- 
lich. Doch konnte sie langere Zeit nichts ausrichten. Johannes horte 
noch in seiner Haft von der Wirksamkeit Jesu, den er getauft hatte; 
und was er hért, macht solchen Eindruck auf ihn, dass er — als der erste 
von allen — die Frage an Jesus richten lasst: bist du der Messias ? 
Wir wissen nicht, ob ihm noch der Bescheid Jesu auf diese Frage ge- 
bracht wurde Mt 112—6 Le 7 1s—23. Am Geburtstage des Herodes 
Antipas giebt dieser Herrscher den Grossen seines Reiches ein Mahl. 
Da tanzt die Tochter der Herodias vor den Gisten; es ist Salome, die 
spatere Gattin des Tetrarchen Philippus. [hr Tanz gefallt ihrem Stief- 
vater so, dass er schwort, ihr jede Bitte gewahren zu wollen bis zur 
Hilfte semes Herrschaftsgebietes. Da erbittet sie sich nach dem 
Wunsch ihrer Mutter das Haupt des Johannes. Und die Giaste miissen 
an dem Haupte des Hingerichteten noch sehen, dass Herodes seinen 
Schwur gehalten hat (Mc 6 17—29). 

Jesus sagt hinterher im Blick auf das Schicksal des Johannes: sie 
thaten ihm, was sie nur wollten, wie geschrieben ist tiber ihn (Me 9 13). 
Damit bezieht er sich wohl auf die Bedrohungen des Elias; denn mit 
Elias hat er Johannes soeben verglichen (I Kén 19210). Aber die 
Hauptsache ist ihm doch die Erfahrung, dass der gottgesandte Buss- 
prediger von Gott nicht vor der Willkiir und Laune der Menschen ge- 
schiitzt ist. Hs ist nicht Gottes Wille, dass Gliick und Wert des Men- 
schen auf Erden iibereinstimmen. Am Schicksal des Johannes hat Je- 
sus sein eigenes Schicksal verstehen lernen. 


1 Nach Macharus passt nun freilich das Festmahl fiir die Grossen des dem 
Antipas unterstellten Gebietes nicht recht; der Ort ist dafiir zu abgelegen. Auch 
die Sendung der Jiinger des Taufers an Jesus wiirde sich viel leichter erklaren, 
wenn Johannes nicht in Macharus, sondern etwa in Tiberias gefangen gewesen 
ware. Aber Josephus nennt Macharus ausdriicklich als Ort der Gefangenschaft und 
Hinrichtung, und die angefiihrten Griinde geniigen doch nicht, mehr als einen Zweifel 
an der Richtigkeit dieser Angaben des Josephus auszusprechen. 


Spatere Johannesjiinger. 97 


Die durch Johannes angeregte Bewegung endigte nicht mit seinem _ Spitere Jo- 
Tod. Seine Jiinger haben ihn bestattet und haben sein Wort weiter- amie 
getragen, Ueber zwei Jahrzehnte spiter kommt ein Jude aus Alexan- 
dria, Apollos, nach Ephesus und predigt dort in der Synagoge ganz 
aibnlich, wie die Christen das thaten, von der nahen Ankunft des Mes- 
sias und kennt dabei nur die Taufe des Johannes (Act 18 25: edidacxey 
axorBa¢g ta mept tod “Iyood ist von christlichem Standpunkte aus ge- 
schrieben; er lehrte genau das, was Jesus betrifft, nimlich die Ankunft 
des Messias zum Gericht). Bald nachher findet Paulus in Ephesus 
zwolf Johannesjiinger, die durch ihn zu der Ueberzeugung kommen, 
dass in der Christenheit die Kraft heiligen Geistes vorhanden sei, die 
Johannes selbst bei seiner Taufe vermisste (Act 191—7). So hat das 
Joh-Evangelium, dessen Ursprung jedenfalls in Kleinasien zu suchen 
ist, geniigend Anlass, die Bedeutung des Taufers im Verhaltnis zu Je- 
sus festzustellen: er ist der gottgesandte Prophet, der auf den Messias 
hinweist; aber sein Einfluss muss abnehmen, damit der des Messias zu- 
nehme; er selbst schickt seine Jiinger zu Jesus (vgl. unter Quellen). 
Thatsichlich ist die Gemeinde der Johannesjiinger, soweit sie sich dem 
sonstigen Judentum gegeniiber selbstindig erhielt, wohl ganz in die 
Christengemeinde tibergegangen!. 


1 Diesen Uebergang erleichterte der Umstand, dass Jesus selbst und seine 
ersten Jiinger von Johannes ausgingen, und dass Jesus bis zuletzt mit grosser Ver- 
ehrung von Johannes gesprochen hatte. Und der Grundgedanke der Tauferpredigt: 
»Busse um des Gottesreiches willen“ kehrte in Jesu Verktindigung wieder. 
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Quellen: Synoptiker Mc 1 9—11 Mt 3 13—17 Lc 3 21-22. Die Er- 
zAhlung des Mc hat Le etwas weniger umgestaltet als Mt. Bei Mc 
ist Vision Jesu (etéev), was bei Lc—Mt dusseres Ereignis ist: doch 
kann Le (vgl. das ihm eigentiimliche %o! mpocevyouévov) noch in der 
Weise des Mc verstanden werden. Le 3 22 hat wie Mc 1 11 die Anrede 
ob et, Mt 317 hat obdtdég éorrv. Auch die Abwehr des Téufers Mt 3 4—15 
setzt in ungeschichtlicher Weise voraus, dass Johannes Jesus kennt. — 
Act 10 38 wird gesagt, Gott habe Jesus gesalbt (€yproev) mit hl. Geist 
und Kraft. — Joh 133 34 ist Weiterbildung in der Richtlinie Mc—Mt; 
der Taufer erkennt durch eine Vision in Jesus den Messias. Das wider- 
spricht ebensowohl Mc, als der Vorgeschichte des Le und der Tauf- 
geschichte des Mt. Hbr-Evangelium (Nestue, N. T. Gr. suppl. 
p. 76 77): Der Gang zum Taufer (Hier. contra Pelag. 3 2, vgl. CyPRIAN, 
De rebaptismate 17 aus der praedicatio Pauli bei Nestie, N. T. Gr. 
suppl. p. 81) und die Taufe (Hier. in Js. 11 2): beide Erzihlungen schei- 
nen dem Bericht des Mc iiberlegen zu sein. Justin, Dial.c. Tryph. 
88 315 D ist von einer Feuererscheinung bei der sonst nach Mt erzahlten 
Taufe die Rede; doch 88 316 D 103 331 B: vidg pov ct ob, ya orjepoy 
ye(evvyue. og nach b 27. Von Feuererscheinung redete noch die Prae- 
dicatio Pauli: Cyprian, De rebaptismate 17, Harren III 90; das Ebio- 
nitenevangelium des Epiphanius haer, 3013, Oracula Sibyllina VII se—sa, 
Altlat. Uebersetzungen vgl. TiscHENDORF, N.T. VIII maior zu Mt 
3 16-17. Die Worte aus ~ 27 finden sich als Bestandteil des Gottes- 
wortes auch Le 322 in den Handschriften D ab cff.2 1; Augustin kennt 
die Lesart de consensu evv. JI 14; das Ebionitenevangelium hatte sie: 
Epiphanius haer. 30 13 (neben den sonst iiberlieferten), Clemens Al. 
giebt das Gotteswort so wieder Paedag. I 6 25; ebenso Acta Petri et 
Pauli 29. Die Feuer- oder Lichterscheinung gehérte wohl zu dem ur- 
spriinglichen Bestande der Vision; das Aufgehen des Himmels ist ohne 
sie nicht vorzustellen, dagegen giebt ¢ 27 nur den allgemeinen Inhalt 
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des Gotteswortes wieder, ist auch Act 13 33 nur als Psalmwort 
bekannt. 

Der Ruhm des gewaltigen Busspredigers, der das Gericht Gottes 
als unmittelbar bevorstehend verkiindete und die Bussfertigen durch 
die Taufe auf ihre Besserungsarbeit verpflichtete, lockte auch aus Ga- 
liléa viele hinaus an den Jordan (Mt 11 7—9 Le 7 24—26)!. Auch der 
Bauhandwerker Jesus von Nazaret entschloss sich zu der Reise zu 
Johannes, Wir haben nur einen genaueren Bericht dariiber, wie dieser 
Entschluss in ihm erwachte; dieser Bericht stammt aus dem Hbr-Evan- 
gelium (Nestie, N. T. Gr. suppl. p. 76 zu Mt 313); er ist von da 
in die Praedicatio Pauli iibernommen worden (Nestix, N. T. Gr. 
suppl. p. 81). Die Stelle des Hbr-Evangeliums lautete: ,,siehe, die 
Mutter des Herrn und seine Briider sprachen zu ihm: Johannes der 
Taéufer tauft zur Vergebung der Siinden; wir wollen gehen und uns 
von ihm taufen lassen. Er aber sagte zu ihnen: was habe ich ge- 
stindigt, dass ich hinginge und mich von ihm taufen liesse? Es miisste 
denn etwa das, was ich sagte, Unwissenheit sein.“ Dass die spitere 
Christenheit leicht an dieser Erzihlung Anstoss nahm, wiissten wir, 
auch wenn wir keine bestimmten Zeugnisse dariiber hitten. Dass 
Jesus sich anfangs weigert, der Aufforderung seiner Angehérigen zu 
folgen und zu Johannes zu gehen, erschien einer Gemeinde unbegreif- 
lich, die von den kanonischen Evangelien her gewohnt war, eine ur- 
anfingliche Beziehung beider Manner auf einander anzunehmen (Le 
1 2 Mt 3 1415 Joh 1 26 27 2934). Es schien schon des Erlésers nicht 
recht wiirdig zu sein, dass er nicht aus eigenem freien Antrieb, son- 
dern erst auf Aufforderung hin seinen Entschluss fasst?. Aber noch 
grésseren Anstoss gab, dass sich Jesus hier tiberlegt, ob er denn ge- 
siindigt habe, allerdings so, dass er anfangs jede eigene Verstindigung 
in Abrede stellt (quid peccavi, ut vadam et baptizer ab eo?); aber 
sofort hebt er diese Betrachtung auf durch den Zweifel: sein eben 
gesprochenes Wort kénnte vielleicht auf Unwissenheit beruhen, er 


1 Die in der Quellenstelle angefiihrten Worte Jesu sind zweifellos in Galildéa 
an die Volksmenge gerichtet. Es kann also keinem Zweifel unterliegen, dass 
auch die Galilder scharenweise zu dem Téiufer kamen. Das wire freilich weit 
leichter zu verstehen, wenn Johannes nicht bloss in der Nahe des Toten Meeres, 
sondern auch in der Nahe des Sees Gennesaret gepredigt hitte (siehe Kap. V S. 96). 

2 Hine Veranlassung durch andere bei einzelnen Handlungen Jesu wahrend 
seines Offentlichen Lebens mochte ruhiger hingenommen werden; hier aber handelt 
es sich um den Entschluss, der das ganze Offentliche Wirken Jesu verursacht hat. 
Eine Zeit, die selbst dem Jesuskinde die bewusste Absicht zuschrieb, die Welt zu 
erlésen, konnte nicht zugeben, dass der Entschluss, zum Taufer zu gehen, Jesus erst 


yon anderen zugefiihrt werden musste. 
fs 
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kénnte also unwissentlich doch gesiindigt haben. Das Urteil der spa- 
terenChristenheit tiber diese Geschichte giebt die Cyprian zugeschriebene 
Schrift De rebaptismate c.17 sehr gut wieder: ,,contra omnes scripturas. 
et de peccato proprio confitentem invenies Christum, qui solus omnino 
nihil deliquit, et ad accipiendum Joannis baptisma paene invitum a 
matre sua esse compulsum. “ 

Siinden- Die Antwort Jesu an die Seinigen kniipft genau an ihre Mitteilung 
véhannes. an: Johannes der Taufer tauft zur Vergebung der Siinden. Genau 
ebenso heisst die Taufe des Johannes bei Mc 145: eine Taufe der 
Busse zur Vergebung der Siinden, und die, welche zu Johannes kommen, 
bekennen bei der Taufe ihre Siinden. Es erklart sich das aus der Ueber- 
zeugung des Johannes, dass der Messias das von Johannes gepre- 
digte, von den Getauften iibernommene Besserungswerk an ihnen 
erginzen und vervollstindigen werde: er wird also die jetzt Bussfertigen 
nicht um friiherer Siinde willen verurteilen, sondern trotz ibrer Siinde, 
d. h. durch das Geschenk der Siindenvergebung, in sein Reich auf- 
nehmen?. Wenn Jesus sich einen Augenblick tiberlegt, ob er die hier 
dargebotene Siindenvergebung notig habe, so teilt er in diesem Augen- 
blick wenigstens formell den sp&ter von ihm getadelten Standpunkt der 
Pharisdéer, die sich nicht von Johannes taufen liessen, weil sie schon 
auf dem rechten Wege seien. Aber Jesus bleibt nicht auf diesem 
Standpunkt, wenn er auch fraglos das grésste Recht gehabt hatte, ihn 
festzuhalten: er fiigt hinzu, vielleicht kenne er seine Siinde nicht. Zu- 
erst sprach sich das sichere Bewusstsein einer stetigen, ungebrochenen 
guten Entwicklung aus; aber die eben damit erwachsene ernste Ge- 
wissenhaftigkeit lasst wenigstens Zweifel an der volligen Reinheit auf- 
kommen, ohne dass irgendwelche belastenden Thatsachen ins Bewusst- 
sein treten, Ganz ebenso weist Jesus Mc 1018 die Anrede ,guter 
Meister“ mit der Bemerkung zuriick: gut ist nur einer, naimlich Gott. 
Auch dieses Wort Jesu hat bei Spaiteren Anstoss erregt; in der Par- 

allele des Mt (19 16 17) ist es deshalb geandert?. 
Richtigkeit der Hs liegt nun schon ein Beweis fiir die Richtigkeit dieser Ueber- 
:  leferung des Hbr-Evangeliums darin, dass die spitere Christenheit 
solche Bedenken Jesu tiber seine Siindlosigkeit gar nicht ertragen, also 
gewiss nicht erst erdichtet hat. Aber es scheint, dass auch die kano- 
nischen Evangelien durch ihre Ueberlieferung die Erzihlung des Hbr- 
Mt 2128-s, Evangeliums bestatigen. Aus den Synoptikern ist hier das Herrnwort. 
Mt 21 2s—s2 zu besprechen. ,Ein Vater hat zwei Séhne; er sagt zum 


1 Siehe Kap. V 8. 92—98. 
* Ebenso auch das Hbr-Evangelium: Nestin, N. T. Gr. suppl. p. 78 zu Mt 
19 16: ,,quid bonum faciens vivam ?“, 
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einen: gehe hin und arbeite heute in meinem Weinberg; der sagt 
nein, bereut es aber und geht. Der Zweite sagt auf dieselbe Auf- 
forderung: ja, Herr; geht aber nicht hin. Nur der erste hat des 
Vaters Willen gethan!“ Die Rede passt jedenfalls nicht zu dem, was 
Mt hier anfiigt; ,,die Zéllner und Dirnen kommen eher in Gottes Reich 
als die unbussfertigen Fiihrer des Volks: sie besserten sich auf die Pre- 
digt des Johannes hin, wiihrend diese ihm ferne geblieben sind.“ Denn 
die Zéllner und Dirnen haben anfangs nicht bloss nein gesagt, sondern 
thatsiichlich gegen Gottes Willen gehandelt. Ebenso haben auch die 
Pharisier nicht bloss der Forderung Gottes gegeniiber ja gesagt, ohne 
sich weiter darum zu kiimmern, Vielmehr war ihnen Auslegung und 
eine freilich oft irrige Erfiillung des Gesetzes Lebensaufgabe. Noch 
schwieriger wird die Erklarung durch die Bezugnahme auf den Taufer. 
Thm haben die Zollner nicht mit nein, und die Pharisier nicht mit ja 
geantwortet. Das Wort kénnte eine allgemeine Veranschaulichung zu 
dem Spruche sein, demzufolge der Messias nicht die in sein Reich auf- 
nimmt, die ihn als ihren Herrn begriissen, sondern nur die, welche 
Gottes Willen thatkraftig erfiillen (Mt 721). Dieser Spruchhatnunfreilich 
in den anderen Evangelien keine Parallele und scheint aus dem Herrn- 
wort Le 13 25—27 gebildet zu sein, das auch Mt 7 22—23 in leicht er- 
kennbarer Umarbeitung vorliegt. Jedenfalls war Mt 7 21 dem Apostel 
Paulus unbekannt; sonst hatte er I Kor 12 3 nicht schreiben kénnen 
(niemand kann sagen: Herr ist Jesus, ausser durch hl. Geist). Jesu 
Wort von den beiden Séhnen hatte wohl urspriinglich eine Beziehung 
auf das Verhalten gegeniiber dem Taufer, wie sie auch Mt 21 28—32 
vorliegt, nur handelt es sich nicht um die verschiedenen Volkskreise, 
die zu Johannes kamen oder nicht kamen. Vielmehr vergleicht Jesus 
bei dieser Rede, natiirlich auf einen bestimmten Anlass hin, seine eigene 
Stellung zu Johannes mit der Stellung seiner Angehérigen zum Taufer. 
Seine Angehérigen haben dem Taufer anfangs ja gesagt: sie sind zuerst 
fiir ibn begeistert gewesen und haben ihm Umkehr versprochen, aber 
nachher sind sie in die alltigliche friihere Bahn zuriickgelenkt. Jesus 
dagegen hat anfangs nein gesagt, hinterher aber ist er nicht nur zu Jo- 
hannes gegangen, sondern hat auch von diesem Augenblick an sein 
ganzes Leben in den Dienst des zuerst durch Johannes gepredigten 
Evangeliums gestellt. Der Anlass zu solcher Vergleichung seines Thuns 
mit dem seiner Angehérigen war wohl gegeben, als Mutter und Briider 
ihn nach Nazaret zuriickholen wollten, weil er aus dem Geleise gekom- 
men sei; da nennt Jesus die seine Anverwandten, die Gottes Willen thun 
Mc 3 21 31—35. Jetzt war es der gegebene Augenblick, zu erzahlen, wie 
die ihn einst zum Fortgehen aus Nazaret bestimmten, die ihn jetzt da- 
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hin zuriickbringen méchten; dass er seiner Familie vorwirft, Gottes 
Willen nicht zu thun, héren wir Mc 3 35: so mochte er hervorheben, 
dass der anfangs Widerstrebende hinterher des Vaters Willen eifriger 
befolgte, als die, welche gleich anfangs ja gesagt hatten’. 

Auch im Joh-Evangelium hat sich eine Hrinnerung an diese 
anfingliche Abwehr Jesu gegeniiber seinen Anverwandten erhalten 
(Joh 7 1—10). Auch da handelt es sich um eine Reise nach Judia zu 
einem religidsen Zweck, wie Jesus von Nazaret nach Judia zu dem 
T'aufer reisen musste; auch hier fordern ihn seine Briider auf, mit ihnen 
zu ziehen, und Jesus weigert sich anfangs der Forderung zu folgen; 
nachher macht er trotzdem die Reise. Allerdings ist im Joh-Evange- 
lium nicht das Hoéren des Johannes, sondern das Laubhiittenfest in 
Jerusalem der Zweck der Reise. Aber eben damit fallt die arger- 
liche Auseinandersetzung tiber Jesu Siindlosigkeit oder Siindhaftigkeit 
weg. Und das ist eine Art Umbiegung der Geschichte, wie sie auch 
sonst im Joh-Evangelium begegnet. Das Unanstéssige wird festgehal- 
ten, das Anstéssige aber wird abgestreift?, vgl. Mc 15 34-37 mit Joh 19 
2s—30. Anstéssig war es auch, wenn das erste Hervortreten Jesu, sein 
Gang zum Taufer, durch andere veranlasst wurde; wenn ihn die Sei- 
nigen wahrend seiner 6ffentlichen Wirksamkeit einmal zur Reise nach 
Judéia ermahnten, so hatte das weniger zu sagen. Zudem weiss das 
Joh-Evangelium die Sache so zu wenden, dass Jesus durch seine an- 
fangliche Weigerung gerade seine Selbstindigkeit seiner Familie gegen- 
iiber behauptet (Joh 7 6—s). 

Die Ueberlieferung des Hbr- Evangeliums verdient also Glauben. 
Sie zeigt aber aufs deutlichste, wie das Christentum nicht gemacht, 
sondern geworden ist. Hs ist nicht aus dem Entschluss eines Kinzelnen 
entstanden, sondern aus der wundersamen Fiigung der géttlichen Vor- 
sehung heraus geboren. Wie Luther in die Reformation, so muss Jesus 
in sein Werk ordentlich hineingestossen werden. Es ist wie eine Vor- 
ahnung von Verfolgung, Flucht und Kreuzestod, wenn er sich scheut, 
mit dem michtigen Bussprediger zusammenzutreffen, dessen Wort die 
noch in ihm schlummernden Krifte frei machen soll ®. 


’ Es versteht sich, dass fiir diese Deutung nur eine grosse Wahrscheinlichkeit 
behauptet werden kann, keine Gewissheit. Aber ohne solche Rechnung mit Wabr- 
scheinlichkeiten lasst sich weder alte noch neue Geschichte schreiben. 

? Genau ebenso verfahrt auch der Verfasser der Apostelgeschichte, wenn er 
z. B. den Streit des Petrus und Paulus in Antiochia nicht erzaihlt oder wenn er die 
Ablieferung der zuletzt von Paulus nach Jerusalem gebrachten Kollekte verschweigt 
wegen der schlimmen Aufnahme von seiten der Jerusalemer Christen (Gal 2 11-14; 
Act 21 17—25 vgl. 24 17). 

3 Bei einer solchen Betrachtung tritt freilich das Menschliche an Jesus stirker 
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Jesus kam zu Johannes Mc 1 9; fast scheint es, dass er einige Zeit Johannes tanft 
bei ihm geblieben ist; denn erst nach der Verhaftung des Taufers kehrt mer 
er nach Galilia zuriick Mc 1 14: allerdings fallt dazwischen die Ver- 
suchungsgeschichte. Wie so viele andere, lisst auch er sich taufen. Das 
hat er gewiss ebenso aufgefasst, wie Johannes es meinte. Ein Ent- 
schluss, fortan nur nach Gottes Willen zu leben und die Hoffnung, so 
am Reich Gottes teil zu bekommen, hat auch ihn zur Taufe getrieben. 

Erst die spiitere dogmatische Reflexion hat daran Anstoss genommen, 

dass der, welcher nach des Taufers Wort mit heiligem Geist und Feuer 

taufen sollte, selbst von Johannes mit Wasser getauft wurde. So hat 

Mt 3 14 15 den Mc-Text dahin erweitert, dass Johannes zuerst Jesus 

nicht taufen, wollte: ich habe Not, von dir getauft zu werden, und du 

kommst zu mir? Jesus aber habe das Bedenken beseitigt mit den 
Worten: lass jetzt; so gehdrt es sich fiir uns, jede Gerechtigkeit zu er- 

fiillent. Aber noch das spatere Joh-Evangelium weiss, dass Johannes 

Jesus vorher nicht kannte (1 31 xa ya od% Foe abdrdv). 

Jesus hat noch spiiter, als er selbst schon eine grosse Offentliche _Findruck 
. 0 3 : re 6 des Taufers 

Wirksamkeit entfaltete, mit begeisterten Worten den Taufer gepriesen, auf Jesus. 
der nicht einem vom Winde hin und her getriebenen Rohre glich und 

kein Mann in weichen Kleidern war, aber mehr als ein Prophet, ein 
Bahnbrecher des Messias Mt 11 7—10 Le 7 24—27. Der feste Charakter, 

der weder durch den Wind, der von aussen her weht, noch durch die 

eigene Bequemlichkeit sich von seiner Bahn bringen lisst, hat auf den 
jedenfalls urspriinglich weicher® angelegten Charakter Jesu grossen 
Hindruck gemacht. Vor allem aber erfiillte auch ihn der Gedanke, der 

die ganze Predigt des Johannes hervorgerufen hatte und beherrschte. 

Die Nahe des Gottesreiches war der Angelpunkt, um welchen sich 


hervor, als wenn er in freiem Entschlusse, ohne Anlass von aussen, in sein grosses 
Lebenswerk eingetreten wire. Aber diese menschliche Seite bringt uns den Erléser 
auch menschlich nahe; und wenn wir ihn gleich uns von Gottes Vorsehung ab- 
hingig sehen, so empfinden wir darin erst recht die tibermachtige Grosse der 
Gottheit. 

Irhnphon nasay Sxaosbyyy d.h. jeder Forderung der Frommigkeit geniigen. 
Jesus nimmt freilich sonst einen anderen Standpunkt ein. Nicht darauf kommt es ihm 
an, alles das zu leisten, was irgendwie fiir fromm gilt; sonst hatte er mit den Pharisdern 
nie Streit bekommen. Vielmehr stellt er nach eigenster Erfassung des Gotteswillens 
fest, was fiir ihn Pflicht ist. 

2 Nur darf man die Weichheit nicht als Hauptmerkmal der Higenart Jesu be- 
trachten. Seine Festigkeit und Sicherheit konnte sogar in bestimmten Fallen als 
Harte erscheinen, so wenn er Mutter und Briider zuriickweist, die ihn nach Nazaret 
zuriickbringen wollen (Mc 8 21 31-35). Weich ist Jesus nur im Vergleich mit dem 
Taufer, sofern er, Jesus, an keiner Not der Menschen vorbeigehen mag, ohne zu 
helfen, wihrend der Taufer sich absichtlich von den Menschen zuriickzieht. 
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alle Gedanken in diesem Kreise bewegten. Unter Beten und Fasten 
bereiteten sich des Johannes Jiinger auf das Kommen des Messias vor. 

Wie sehr diese Gedanken auch Jesus erfiillten, das beweist das 
Ereignis, das bei seiner Taufe eintrat. Das Mc-Evangelium erzablt 1 10: 
und sofort beim Aufsteigen aus dem Wasser sah er die Himmel zer- 
reissen und den Geist wie eine Taube auf ihn herabkommen, und eine 
Stimme vom Himmel (rief): ,du bist mein lieber Sohn, an dir habe 
ich Wohlgefallen“. Die Schilderung des Vorganges findet in den spa- 
teren Quellen insofern eine Erginzung, als nach ihnen auch ein Feuer, 
ein helles Licht erschaut wurde (s. unter Quellen). Eine solche Licht- 
erscheinung passt jedenfalls durchaus zu einer Vision, in welcher 
der Himmel sich 6ffnet. Man vergleiche die Bekehrungsgeschichte 
des Paulus Act 2613 (93 226 vgl. IJ Kor 46). Im Hbr-Evangelium 
(NestLe, N. T. Gr. suppl. p. 77) ist es der auf Jesus herabgestiegene, 
auf ihm ruhende Quell alles hl. Geistes. der zu ihm sagt: ,mein Sohn, 
in allen Propheten erwartete ich dich, dass du kimest, und ich auf 
dir ruhte. Denn du bist meine Ruhe, du bist mein erstgeborener Sohn, 
der in Ewigkeit herrscht.“ Diese Fassung des gehérten Gotteswortes 
diirfte geschichtlich richtiger sein als die, welche Mc iiberliefert. Das 
gehorte Wort musste notwendig dem geschauten Vorgang entsprechen. 
Jesus sieht den Geist auf sich herabschweben; da redet das Wort, das 
ihm gesagt ist, auch jedenfalls von dem Ruhen des Geistes auf ihm. 
Damit sagt ihm die hl. Gottesoffenbarung, dass er der verheissene 
Messias sei. Denn der Geist des Herrn ruht auf dem Messias nach 
Jes 112, und aus dem Munde des Taufers hat Jesus soeben erst die Ver- 
heissung gehdért, dass der Messias seiner Gemeinde Gottes Geist geben 
wird, Aber die Grésse des Augenblicks spiegelt sich darin, dass Jesus 
erfahrt: der hl. Geist, der freilich schon in allen Propheten redete, hat 
auf ihn gewartet, um auf ihm zu ruhen; er, Jesus, ist darum der erst- 
geborene Sohn des Gottesgeistes, der ewig regieren soll. Also durch das 
Herabkommen des hl. Geistes auf ihn wird Jesus iiber alle Propheten 
erhoben; durch diese Gottesgabe wird er befahigt, der Herrscher der 
ewigen Welt der Zukunft zu sein. Es ist wichtig, dass auch nach Me 
hier nicht bloss eine Aussage iiber den Wert der Person Jesu vor- 
liegt, sondern zugleich der Geist Gottes auf ihn sich herabsenkt?. 


‘ Darin ist auch ausgedriickt, dass Jesus nicht etwa bloss in diesem Augen- 
blick sich tiber den Wert seiner Person klar wurde, sondern dass er sich bewusst 
war, seit diesem Augenblick thatsiichlich héheren Wert zu besitzen als vordem. 
Zwar ist nicht anzunehmen, dass die besondere Auffassung des Gotteswillens, die 
Jesus vertritt, damals irgendwelche Umgestaltung erfahren hatte. Aber dieses in 
ihm schlummernde Evangelium bedurfte einer besonderen Kraft, um aus seinem 


Art des Vorgangs. — Prophetische Vision. 105 


Dadurch wird er erst ausgestattet mit dem, was den Messias von allen 
Menschen unterscheidet; er wird der erstgeborene Sohn des Gottes- 
geistes, weil durch ihn alle anderen erst am Gottesgeist teilhaben sollen. 
Als den Sohn des hl. Geistes bezeichnet sich Jesus auch in der Ver- 
suchungsgeschichte des Hbr-Evangeliums, und zwar nennt er dabei 
den hl. Geist seine Mutter, weil das semitische Wort fiir Geist weib- 
lich ist: NestLx, N. T. Gr. suppl. p. 77 zu Mt 418. 

Die allgemeine Art des hier geschilderten Vorgangs ist aus keinem _ rt des 
unserer Evangelien ganz deutlich zu ersehen. Bei Mc 11011 wird er Mss 
durchaus nur auf Jesus selbst bezogen: Jesus sieht die Himmel zer- 
reissen, den Geist herabschweben; an ihn ist die Himmelsstimme ge- 
richtet: du bist mein Sohn, der geliebte; an dir habe ich Wohlgefallen. 

Bei Le 3 21 22 ist das Aufgehen des Himmels, das Herabkommen des 
-Geistes, das Ertonen der Himmelsstimme ein, wie es scheint, allgemein 
wahrnehmbarer Vorgang; bei Mt 3 16 17 ist das so sehr der Fall, dass 
die Himmelsstimme gar nicht mehr an Jesus, sondern an andere ge- 
richtet erscheint. Damit ist fiir das Joh-Evangelium 1 33 34 die Mog- 
lichkeit gewonnen, den Vorgang sogar zu einer Vision des Tiéiufers wer- 
den zu lassen. Die anderen Quellen schildern einen 4usseren Vorgang. 

Und doch diirfte es durch die ganze Art des Vorganges feststehen, Prophetische 
dass er sich auf dem geistigen Gebiete, aber in der Seele Jesu ab- ee 
gespielt hat, dass wir es mit einer prophetischen Vision Jesu zu thun 
haben: der Himmel zerreisst, der Geist Gottes kommt gleich einer 
Taube auf Jesus herab, ein Gotteswort ertént aus Himmelshéhen. Man 
kann es aber auch beweisen, dass sich das alles nur im Seelenleben 
Jesu ereignet hat. Bis zu dem Bekenntnis des Petrus bei Cisarea 
Philippi war es niemand ausser Jesus selbst bekannt, dass er der 
Messias sei (Mc 8 29 30 Mt 16 16—20 Le 9 20 21). Kin Gotteswort, als 
Geleitwort des Jesus vor aller Welt geschenkten Gottesgeistes macht- 
voll vom Himmel auf die Erde herabgerufen, hitte von vorn herein es 
unmdglich gemacht, die Messianitat Jesu zu verschweigen’. Hs liegt 
ferner in der Art allen visioniren Schauens, dass es an die vorhandenen 
Zeitvorstellungen ankniipft. Jesus sieht den Gottesgeist gleich einer 
Taube auf sich herabkommen; der Vergleich des Gottesgeistes mit 
einer Taube gehért der damaligen Schriftgelehrsamkeit an, welche den 
iiber den Wassern des Chaos briitenden Gottesgeist Gen 12 mit der 
iiber die Wasser der Sintflut hinflatternden Taube des Noah verglichen 


Innern entbunden und der Welt nutzbar werden zu kénnen. Und diese Kraft wurde 
Jesus zuteil in der begeisternden Offenbarung am Jordan. 
1 Hs gilt hier also derselbe Einwand, wie bei den Verktindigungen der Geburts- 


geschichte (Kap. IV S. 68). 
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hat Gen 88'. Das Tauferlebnis Jesu ist also seine Berufungsvision, gleich 
den Berufungsvisionen der alttestamentlichen Propheten (Jes 6 Jer 1 Ez 
12); es kann auch mit der Bekehrung des Paulus verglichen werden, die 
ja auch die Berufung des grossen Heidenapostels bedeutet (Act 26 12—18 
9 s—6 226—10). In allen diesen Fallen wird ein visionires Schauen von 
einem visioniren Héren begleitet, der Erfolg fiir den Schauenden selbst 
ist hier immer eine véllige Umgestaltung seines Lebens. 

Deshalb ist es grundfalsch, wenn man meint, das Erlebnis Jesu 
bei seiner Taufe verliere an Wert und Bedeutung, wenn es nicht als 
iusserer Naturvorgang aufgefasst wird, sondern als ein Vorgang seines 
inneren Geisteslebens. Das weltgeschichtlich und religionsgeschichtlich 
Bedeutsame ist doch jedenfalls das Erwachen des Glaubens Jesu an 
sich als an den Messias. Das Christentum hat von Anfang an auf dem 
Bekenntnis gestanden, dass Jesus der Messias sei, und dieser Glaube 
ist damals in die Seele Jesu selbst erst eingesenkt worden, als er durch 
Johannes im Jordan getauft wurde. Also ist dieser Augenblick auch 
fiir die ntichternste Geschichtsbetrachtung einer der gréssten Wende- 
punkte der Geschichte. 

Aber man will von soichen Visionen nichts héren, weil sie Zeichen 
einer krankhaft erregten Phantasie seien. Dem gegeniiber kann man zwei 
Thatsachen geltend machen: einmal, Jesus beweist die Klarheit und 
Sicherheit seines Urteils, die Starke seines auf bestimmte gute Zwecke 
gerichteten Willens in seinem nachherigen offentlichen Wirken so reich- 
lich, dass fiir ihn die Herleitung der Visionen aus geistiger Erkrankung 
ganz unmoglich ist; dann aber ist doch zu betonen, dass eine Religion 
noch niemals von einer Persénlichkeit gestiftet worden ist, die sich nicht 
durch ihre Phantasie tiber das ABC des Weltlaufs erheben konnte?. 

Freilich das geht aus der Thatsache dieser Berufungsvision Jesu 
noch keineswegs hervor, dass Jesus mit dem Glauben, der Messias zu 
sein, Recht hatte. Auch Muhammed ist in der sog. Nacht der Ent- 
scheidung 610 ganz unzweifelhaft durch eine wirklich erlebte Vision 
zum Propheten berufen worden. Hs ist schlechterdings unméglich, aus 
der Form der Vision Jesu die Richtigkeit ihres Inhalts und aus der 
Form der Vision Muhammeds deren Verkehrtheit zu erkennen (vel. 

* Vgl. auch Winscue, Neue Beitrige zur Erlauterung der Evangelien aus 
Talmud und Midrasch, zu Mt 3 16. 

? Man wird iiberhaupt gut thun, die Auffassung visionéren Schauens als eines 
Zeichens krankhafter Erregung zu beseitigen, wenn man nicht tiberhaupt jede Er- 
regung fiir krankhaft erkliren will. Weder Amos noch Jesaja machen den Hindruck 
geistig kranker Menschen, und doch haben sie gewiss die Visionen wirklich erlebt, 


die sie beschreiben. Anders mag das bei Ezechiel stehen, bei dem die Vision aller- 
dings nur schriftstellerische Hinkleidung zu sein scheint. 
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Ave. Miuuer, Der Islam, Berlin 1885, I 52ff.). So kann auch die 
Bedeutung beider Persénlichkeiten fiir die Menschheitsgeschichte nicht 
aus dem Inhalt ihrer Berufungsvisionen erkannt werden, sondern allein 
aus dem Masse segensreicher Wirkungen, die von beiden Persdnlich- 
keiten ausgegangen sind. 

Jesus glaubt an sich als an den Messias. Er glaubt nicht bloss gleich 
den anderen von Johannes Getauften am Reich des Messias einst teil- 
zubekommen, er glaubt selbst der Mann zu sein, dessen baldiges Kom- 
men der Taufer so eindringlich verkiindigte, der mit hl. Geist und 
Feuer taufen, aber die unniitze Spreu auch im Feuer vernichten soll. 
Als er sich entschloss zu Johannes zu gehen, da glaubte er fiir sich 
persénlich der Siindenvergebung nicht ganz entraten zu sollen; jetzt 
ist er gewiss, dass er nicht bloss dem Tage des Gerichtes um Gottes 
vergebender Gnade willen ohne Angstgefiihl entgegenschauen darf, er 
wird sogar bei diesem Gericht als Richter auftreten. Und nach dem 
Gericht wird er der Statthalter Gottes auf Erden sein, der Konig in 
dem ewigen Reiche, das den Heiligen des Héchsten gehért. Das ist 
eine so gewaltige Hebung menschlichen Selbstgefiihls, dass es jedenfalls 
eines starken Gegengewichtes bedurfte, wenn sich dieser Glaube als 
eine gesunde Erscheinung darstellen soll. Nur wenn Jesu Personlich- 
keit, abgesehen von diesem Glauben, einen héchsten Wert in sich 
schliesst, wird der Anstoss verschwinden, den der Messiasanspruch 
sonst ganz berechtigterweise geben miisste. Wenn ein solcher héchster 
Wert nicht vorlige, kénnte der Messiasglaube Jesu nur als unertrig- 
liche Anmassung beurteilt werden. 

Jesu Persdnlichkeit bietet einen solchen Wert dar; aber dieser 
Wert will erkannt und verstanden sein. Wennsein Messiasglaube kund 
wird, so ist im jiidischen Volke niemand, der die Hoffnungen nicht ver- 
stiinde, welche dieser Glaube fiir die Person Jesu selbst in sich schliesst; 
aber den Wert der Persénlichkeit Jesu, den Wert der von ihm ge- 
predigten neuen Frémmigkeit zu schiitzen, ist nicht jedermanns Sache. 
So ist von vorn herein zu erwarten, dass die im Messiasnamen ein- 
geschlossene héchste Steigerung menschlichen Selbstgefiihls auf viele 
nur als ein Aergernis wirkt, Und damit sind wir auch von vornherein 
auf einen tragischen Abschluss gefasst. 


1 Jesus wird ja allerdings nicht sofort alle Folgerungen aus seinem Messias- 
glauben gezogen haben; doch war auch die neue Offenbarung so tiberwiltigend, 
dass sie ihm jedenfalls keine Ruhe liess, bis er sie tberdacht und in ihrer vollen 
Bedeutung erkannt hatte. Aus seiner damaligen Lage versteht man es vollkommen, 
dass ihn der Gottesgeist, welcher tiber ihn gekommen war, in die Hinsamkeit trieb, 
damit er dort mancherlei Versuchung bestehe (Mt 4 1-11 Le 4 1-13 Mc 1 1218). 
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Quellen. Quellen: Synoptiker: aus den Herrnworten Mt 41—11 Le 4 1—13; 
geschichtliche Ergiinzung Mc 11213. Dazu Hbr-Evangelium (s. NEst- 
LE, N. T. Gr. suppl. p. 77 zu Mt 418 und Mt 45). Hauptunter- 
schied: Mt 4 5—7 = Le 4 9—12; Mt 4 s—1o = Le 4 5—8; im Hbr- 
Evangelium stand sogar voran Mt 4 s—1o = Le 4 5—8; die Versu- 
chung durch Hunger stand an zweiter oder dritter Stelle. Da die 
Versuchungen auf dem Berge und in Jerusalem jedenfalls naher zu- 
sammengehéren, so diirfte im Hbr-Evangelium geordnet gewesen 
sein: Berg, Jerusalem, Wiiste. Und diese Umkehrung des Mt diirfte 
gerade das Urspriingliche sein!. Spitere Bezugnahmen z. B. JUSTIN, 
Dial c. Tryph. 103331 BC gehen deutlich auf diese Quellen (hier 

Mt) zuriick. 
Versucherisches Jesus hatte im Augenblick seiner Taufe im Jordan die Offen- 
Taufvision. barung erhalten, er sei der Messias. Darin lag fiir ihn eine gewaltige 
Versuchung. Wie wird das innere Leben des Menschen Jesus ant- 
worten auf die Gottesoffenbarung, dass ihm das Richteramt iiber alle 
Menschen, die Herrschaft iiber die Welt der Vollendung verheissen 


1 Die Versuchungen auf dem Berg und in Jerusalem gehoren zusammen, weil 
in beiden die Beziehung des Messias zu anderen Menschen geordnet wird, wahrend 
die Versuchung in der Wiiste nur den Messiasglauben Jesu selbst betrifft. Dann 
spricht fiir diese Reihenfolge die Anfiihrung der Stellen Dt 6 13 16 8 2 3; weiter die 
Thatsache, dass die Versuchung auch bei Mec mit der Dienstleistung der Engel 
schliesst, was auf Vorstellungen wie die Speisung des Elia auf dem Weg zum Horeb 
und die Kraftigung Jesu in Gethsemane zuriickweist (I Kén 19 s—7; Lc 22 43), also 
jedenfalls eine korperliche Kraftigung nach korperlicher Ermattung bezeichnet: 
die letzte Versuchung war also die durch Hunger. Die Umkehrung der Sache bei 
Mt und Le erklart sich daraus, dass Jesus bei Johannes ja schon in der Hinsamkeit 
weilt; es schien also passend, die Versuchung in der Zoyyo¢ vorauszustellen. Das 
Uebrige liess Le in urspriinglicher Form stehen, Mt erreicht eine raumliche gradatio, 
indem er Jesus vom Jordangau zum Jerusalemer Tempel und von da auf den 
wundersam hohen Berg fiihrt, und zugleich eine sachliche Steigerung nach den drei 
Wiinschen der Sattigung, der Wunderthat und der Weltherrschaft. 
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sei? Es war grosse Gefahr vorhanden, dass so hohe Offenbarung das 
ruhige Gleichgewicht des persénlichen Lebens stire, ihn jihlings hinein- 
stiirze in phantastische Zukunftserwartungen und zu gewaltsamen 
Handlungen veranlasse, deren Ziel die Erfiillung dieser Erwartungen 
ware. So weit wir es zu erkennen vermiégen, hat Jesus in der ersten 
Zeit seines offentlichen Wirkens diese Gefahren véllig vermieden ', Zukunftsbilder. 
Die breite Ausmalung der Giiter der Gottesreiches, wie sie in der apo- 
kalyptischen Schriftstellerei herkémmlich war, liegt ihm ferne; nur 
aus dem letzten Abschnitte seines Lebens haben wir bestimmtere Aus- 
sagen tiber die Segnungen der Zukunft. So sollen nach Mc 10 29—31 
den Getreuen des Messias alle Giiter hundertfach erstattet werden, die 
sie um seinetwillen aufgegeben haben. Nach Mt 1928 = Le 22 29 30 
wird den Zwoélfen besonders verheissen, dass sie dereinst auf zwiélf 
Thronen die zwélf Stimme des Gottesvolkes richten sollen. Mc 14 25 
redet Jesus ganz unzweideutig davon, dass er im Reiche Gottes vom 
Gewichse des Weinstockes trinken wird. Es mag sein, dass der Papias- 
spruch von der wundersamen Fruchtbarkeit des Gottesreiches (Ire- 
naeus haer. V 33 34) auf ein echtes Herrnwort zuriickgeht; Jesus 
hatte damit nichts weiter ausgesagt, als was in dem messianischen 
Hoffnungsbilde feststand (Apc. Bar. 295), Jedenfalls ist héchst be- 
merkenswert, dass diese Schilderungen der messianischen Herrlichkeit 
etwas ganz Vereinzeltes in der Predigt Jesu sind, und dass Jesus wenig- 
stens einmal es ganz bestimmt von sich weist, weitergehende Aussagen 
iiber diese Dinge zu machen (Mc 1040). Der Glaube, dass er der 
Messias sei, hat ibn nicht veranlasst, mit seiner Phantasie die zu- 
kiinftige Welt farbenreicher und gestaltenreicher auszumalen, als das 
seine Zeitgenossen ohnehin thaten. Im Gegenteil ist es nicht schwer, 
hier eine starke Zuriickhaltung wahrzunehmen. Das war Ueberwindung 
einer aus dem Messiasglauben erwachsenden Versuchung’. 

Auch in seinem Handeln ist er durch die ihm zuteil gewordene Schwarme- 
iiberschwingliche Hoffnung nicht auf eine schwairmerische Bahn ge- Handel, 
fiihrt worden, wenigstens nicht in der ersten Zeit seines 6ffentlichen 
Wirkens. Um alle falschen Zumutungen von vornherein unmdglich zu 


1 Jesu Angehérige betrachteten freilich schon die Lostrennung von Heimat 
und Handwerk als ungeordnete Schwirmerei (Mc 3 21 2heyov—6ur 8Eéory). Es ist 
auch moglich, dass sie darunter gelitten haben. Aber die gleichzeitige thatkraftige 
Aufnahme des Predigerberufs halt doch den Anschein des Schwiarmerischen von 
Jesus fern, da der Inhalt seiner Predigt durchaus nichts Phantastisches zeigt. 

2 Der Gedanke an das vorzeitliche Dasein des Messias, der dem Judentum 
feststand, lasst sich in Jesu Worten nicht nachweisen und scheint seine Phantasie 
nicht weiter beschaftigt zu haben. 


Bet windung 


er 
Schwarmerei. 


Darstellung 
des Mc. 


110 VII. Versuchung Jesu. 


machen, hat er bis zum Petrusbekenntnis von der hohen Offenbarung, 
die ihm zuteil geworden war, gegen jedermann geschwiegen, und auch 
als er seinen Jiingern sich als den Messias kundgab, hat er diesen ge- 
boten, tiber die grosse Nachricht gegen jedermannn zu schweigen (Mc 
8 29 30 Mt 16 16—20). Erst beim Zug nach Jerusalem kénnte die For- 
derung, um der Nihe des Gottesreiches willen alles zu verschenken, — 
so ist Mc 1021 zu verstehen — nicht unbegriindete Bedenken verur- 
sachen. Hier wird nimlich eine Forderung geltend gemacht, die nicht 
aus Jesu besonderem Verstindnis des Gotteswillens an die Menschen 
herzuleiten ist, sondern aus Jesu besonderer Erwartung fir die 
nichste Zukunft. Bis dahin ist diese Erwartung fiir ihn nur das dran- 
gende Motiv seiner Busspredigt; hier aber wirkt sie auf den Inhalt 
der Bussforderung ein. Es ist auch das einzige Mal, wenn man die- 
selbe Forderung an die Jiinger nicht besonders rechnen will (Le 
12 33 34)1. Denn das messianische Auftreten in Jerusalem soll nur die 
Dringlichkeit der Busspredigt verstirken gegeniiber der Jesus ohnehin 
bedrohenden Todesgefahr. Ks ist also Jesu bewusster Wille ge- 
wesen, wenn ihn die Offenbarung bei seiner Taufe zwar zu einer Wirk- 
samkeit als Bussprediger veranlasste, aber nicht in ein tiberschwanglich 
schwarmerisches Wesen hineintrieb. Dieser bewusste Wille setzt eine 
vorangehende innere Auseinandersetzung Jesu zwischen dem in ihm 
lebendigen Pflichtbewusstsein und der durch wundersame Erfahrung in 
ihm erstandenen Glaubensiiberzeugung voraus. Wir miissten auf diese 
innere A useinandersetzung schliessen, auch wenn uns nichts davon iiber- 
liefert ware. Jesus hat aber seinen Jiingern davon in der Geschichte 
von seiner Versuchung erzihlt. 

In der Form einer Erzihlung Jesu stand diese Geschichte auch 
im Hbr-Evangelium; der Evangelist Mc 1 12 13 wollte ihren Inhalt in- 
soweit bringen, als dieser Inhalt den dusseren Verlauf des Lebens Jesu 
beriihrte. So erzihlt er, dass Jesus durch den bei der Taufe em- 
pfangenen Gottesgeist in die Hinsamkeit getrieben worden sei, was wir 
verstehen, auch wenn sich Jesus schon beiJohannes in der Einsamkeit 
befand®. Da habe er sich 40 Tage lang aufgehalten, vom Satan ver- 
sucht und sei bei den Tieren gewesen, aber die Engel dieneten ihm. 
Die Bemerkung iiber die 40 Tage und iiber das Dienen der Engel 


* Die Forderung an die Jiinger geht zeitlich der an den einen Reichen voraus, 
vel. Mc 10 28. 

* Thatsachlich kann eine solche innere Auseinandersetzung nicht wihrend 
regen Zusammenseins mit anderen, sondern nur in der Hinsamkeit gepflegt worden 
sein, zumal da Jesus bis zum Petrusbekenntnis mit keinem Menschen dariiber ge- 
redet hat, dass er der Messias sei. 
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finden wir auch in der den Herrnworten entnommenen ausfiihrlichen 
Erzéhlung Mt 42 11 Le 42: doch tritt trotz Le 42 nach der urspriing- 
lichen Anlage der Erziihlung die Versuchung erst am Ende der 40 
Tage ein (vgl. Le 43 ovvtehectercav abtay émetvacey und Mt 4 2 batepoy 
emetyacsy) 1. Bei Le ist auch das Wort vom Dienen der Engel weg- 
gefallen. Hinzugefiigt ist Mc 113: ,er war mit den Tieren zusam- 
men.“ Im Buschwerk am Jordan hausten in altisraelitischer Zeit 
noch Lowen (Jer 4915); zur Zeit Jesu waren schon wie noch 
heute Schakale die hauptsichlichen Raubtiere Palastinas. Aber es 
scheint, als wolle Mc nur die véllige Zuriickgezogenheit Jesu von den 
Menschen durch den Zusatz breiter hervorheben, um seiner Darstellung 
mehr Korper zu geben. Sein Bericht ist doch aus der Versuchungs- 
geschichte der Herrnworte allein hervorgegangen. 

Nach allen Quellen war es der eben erhaltene Gottesgeist, welcher Versuchung 
Jesus der Versuchung entgegenfiihrte. Die Versuchung kniipft also un- Mesttneciauee’ 
mittelbar an an die grosse Offenbarung beider Taufe. Das geht auch dar- 
aus hervor, dass der Versucher zweimal Mt 436 Le 439 sein versuche- 
risches Wort mit dem Bedingungssatze einleitet: , wenn du Gottes Sohn 
bist“. Er will praktische Schliisse aus dieser Voraussetzung zichen; die 
Ueberwindung der Versuchung besteht darin, dass die aus Jesu Gottes- 
sohnschaft hergeleiteten Folgerungen als falsch und irrig zuriickgewiesen 
werden. Und das gilt jedenfalls auch bei dem dritten Anlauf des Ver- 
suchers, wo der Bedingungssatz fehlt Mt 4s—io Le 45—8. Da fordert 
der Versucher Jesus auf, die Weltherrschaft durch Teufelsanbetung 
zu gewinnen. Die Weltherrschaft ist aber dem Messias verheissen. 

Und wie sollte in dem Handwerker aus Nazaret der Wunsch nach 
Weltherrschaft erwacht sein, wenn nicht die Messiasoffenbarung ihm 
diesen Gedanken nahe gelegt hitte?. Aber Jesus konnte den Ver- 
sucher unméglich sprechen lassen: ,, bist du Gottes Sohn, so mach dich 
zum Herrn dieser Welt; ich will dir sie geben, wenn du mich an- 
betest“. Wer aufgefordert wird, den Teufel anzubeten, der darf nicht 
in demselben Atem daran erinnert werden, dass er Gottes Sohn ist. 
Deshalb fiel bei diesem Gang des Versuchers der Bedingungssatz weg, 
der doch auch hier die Voraussetzung der Versuchung bildet. 
Also Jesus lehnt praktische Folgerungen aus seinem Messias- Reihenfolge der 
Versuchungen. 
glauben ab; sie lassen sich kurz aussprechen. Dabei mag fiirs erste 
die Raiiehfolee des Mt eingehalten sein. Der Messias soll nicht 


1 Diese 40 Tage stammen aus Dt 82 (40 Jahre lang) vgl. auch I Kon 198 
(40 Tage und 40 Nachte) und gehoren der Hinkleidung der Erzihlung an. 

2 Jedenfalls hatte in dem jiidischen Handwerker der Wunsch nach Weltherr- 
schaft sich im Wunsche, der Messias zu sein, geaussert. 
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hungern, der Messias soll ein grosses Wunderzeichen vollbringen, der 
Messias soll nach der Weltherrschaft greifen. Gemeinsam ist diesen 
drei Folgerungen, dass sie aus der Erkenntnis Jesu hervorgegangen 
sind, seine Aussere Lage widerspreche geradezu seinem Messiasglauben. 
Man wird nun annehmen diirfen, dass diese Erkenntnis fast unmittel- 
bar mit dem Messiasglauben selbst eintrat. Aber was war nun wohl 
das erste, als Jesus die Himmelsstimme gehért hatte, die ihm kund- 
that, er sei derMessias? Da hat er doch gewiss nicht zuerstan Hungerund 
Entbehrungen seines Lebens gedacht. Er hat immer gewusst, dass 
die Seele mehr ist als die Nahrung (Mt 6 25 Le 12 23), Aber was ihn 
im tiefsten Innern jetzt jedenfalls beschiftigte, das war die grosse Ver- 
heissung, die ihm mit dem Messiasnamen gegeben war: du wirst der 
Herr dieser Welt sein, alle Lande und ihre Herrlichkeit sollen dir 
unterthan sein. Wenn sich Jesus iiberhaupt mit der inm gewordenen 
Gottesoffenbarung beschaftigte, so musste er ganz notwendig sich mit 
diesem Gedanken auseinandersetzen. 

Urspriingliches Es klingt fiir unser niichternes Denken recht fremdartig, wenn die 

Base nia, Versuchungsgeschichte des Hbr-Evangeliums mit den Worten begann: 
,detzt (Zp: nimlich nach der Taufe) nahm mich meine Mutter, der 
hl. Geist, an einem meiner Haare und trug mich weg auf den hohen 
Berg Tabor (NestTLE, N. T. Gr. suppl. p. 77 zu Mt 418)*. Damit 
beginnt die Versuchungsgeschichte; denn auch bei den Synoptikern 
wird der hl. Geist nur zu Anfang als das treibende Element genannt 
Mt 41 Le 41 (Mc 112). Auch die Bezeichnung des hl. Geistes als 
der Mutter Jesu kniipft unmittelbar an die bei der T’aufvision nach 
dem Hbr-Evangelium gehérten Worte an (NestTLx, N. T. Gr. suppl. 
p. 77 zu Mt 316f). Grotesk erscheint es uns, wenn der Geist Jesus an 
einem seiner Haare forttrigt. Aber fiir die Zeit Jesu fallt alles Be- 
fremdende weg, da das Bild schon bei dem Urheber der Apokalyptik, 
dem Propheten Hesekiel (8 3) ebenso vorliegt. Der Ausdruck ist auch 
nicht seltsamer, als wenn Jesus die Vorsehung Gottes iiber den Ein- 
zelnen durch das Wort veranschaulicht, die Haare seines Hauptes 
seien alle gezihlt Mt 1030 Le 127. Aber einen Zug voll innerer 
Lebenswahrheit enthielt das Hbr-Evangelium durch die Nennung des 
hohen Nachbarberges der Heimat Jesu, des Tabor. Mt 48 hat jeden 
Namen weggelassen und spricht nur von einem iiheraus hohen Berg, 
von wo aus Jesus alle Reiche der Welt und ihre Herrlichkeit iiber- 
blickt!. Das Vorhandensein eines solchen Berges mochte schon Le 


* Der Name Tabor fiel weg, weil es dem Evangelisten ganz unméglich erschien, 
dass man von diesem doch nur sehr beziehungsweise hohen Berge alle Reiche der 
Welt und ihre Herrlichkeit tiberblicken sollte. Aber hier kommt es eben gerade 
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(45) fraglich erscheinen; er lasst den Berg ganz weg und sagt nur, 
der Versucher habe Jesus emporgefiihrt und in einem Augenblick 
alle Reiche der Erde iiberblicken lassen. Da ist es doch weit natiir- 
licher, wenn Jesus beim Gedanken an die ihm verheissene Welt- 
herrschaft sich durch den Geist Gottes gestellt glaubt auf den Gipfel 
des nahe bei Nazaret sich erhebenden Tabor, wo ihm in seiner Kind- 
heit vielleicht zum erstenmal die Ahnung von der Grosse der Welt auf- 
gegangen war. Dort ragt im Norden der Hermon gewaltig herein; 
im Stidosten sieht man das Gileadgebirge jenseits des Jordans; im 
Siidwesten jenseits der grossen Ebene den bewaldeten Karmel; man 
steht 562 m tiber dem Mittelmeer, etwa 320 m iiber dem umgebenden 
Tafelland (BADEKER, Paliastina und Syrien *1891 8.251). Auf diesen 
Berg sieht sich also Jesus im Geiste gefiihrt, von ihm aus schaut er 
iiber die weite Landschaft hin. 

Der Messias der Herr der Welt: dieser Glaube wird ihm zur Ver- weltherrschaft 
suchung. Diese weite Welt, die er von der Héhe des Tabor aus iiber- ier 
blickt, soll nach Gottes heiliger Offenbarung dereinst ihm zu eigen 
werden. Also darf er sie sich zu eigen machen? Das ist der ver- 
sucherische Gedanke, der aus dem hoéchsten religidsen Erlebnis selbst 
ihm erwiichst. Ein anderer hatte den Schluss fiir unzweifelhalft rich- 
tig gehalten. Aber Jesus bescheidet sich: er weiss, ihm ist Weltherr- 
schaft verheissen; er weiss aber auch, Gott hat ihm nicht geboten oder 
erlaubt, eigenmachtig nach der Weltherrschaft zu greifen. Der einzige 
Weg, wie Jesus nach solcher Herrlichkeit greifen konnte, war der Weg 
des Aufstandes und der Empérung. Ganz Israel glaubte, dass der 
Messias bei seinem Kommen Gottes Feinde vernichte, dass die Haupt- 
stadt der neuen Welt nicht etwa Rom, sondern Jerusalem sein werde, 
wohin die Heiden kommen sollen, um Gottes Friedensgesetz zu lernen 
(Ps 29 Jes 22-4 = Mch 41-3). Bei dem Hasse der Juden gegen die 
Romer hitte das 6ffentliche Auftreten eines Messias unzweifelhaft so- 
fort eine begeisterte Schar gliubiger Freiheitskimpfer herbeigezogen. 
Freilich war eine solche Schar nach menschlichem Ermessen auch dem 
sicheren Untergange geweiht. Aber einmal hat das thats&chlich die 
Juden mehrfach nicht von Empérung zurtickgehalten'; und dann 


auf den Standpunkt des Kindes von Nazaret an. Mt strich aus demselben Grunde 
den Namen Tabor, aus dem Lc die Nennung eines jeden Berges tilgte. Kein Berg 
ist hoch genug, dass ein phantasieloser Mensch von ihm aus die Welt tiberblicken 
konnte. 

1 Man denke nur an den Krieg des Varus bezw. Sabinus nach dem Tode Hero- 
des’ I (4 v.Chr.), an den Aufstand des Galiliers Judas zur Zeit des Census (6 n.Chr.), 
an die Niedermetzelung der Samariter durch Pilatus, denen ein Prophet die auf dem 
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glaubte doch Jesus wirklich der Messias zu sein. Er konnte also von 
diesem Glauben aus auf einen gliicklichen Ausgang solchen Unter- 
nehmens hoffen. Aber Jesus brauchte zu seiner Entscheidung tiber- 
haupt wohl keine ausgedehnte Ueberlegung und Berechnung. So rasch 
wie der Messiasglaube die Erwartung der Weltherrschaft in ihm auf- 
leuchten liess, so rasch stellte sich bei ihm auch die Ueberzeugung ein, 
dass es hiesse den Teufel anbeten, wenn er nach der Weltherrschaft 
griffe. In die Ordnungen des Vélkerlebens gewaltsam einzugreifen, das 
war nicht der ihm von Gott zugewiesene Beruf, Er hitte sein Heilig- 
stes um irdischer Freude willen dahingegeben, wenn er sein Leben im 
Kampfe um eine Weltherrschaft aufgezehrt hatte. Ihm lagen ewige 
Dinge am Herzen. So weist er den Versucher zuriick: es steht ge- 
schrieben: (Dt 6 13) du sollst anbeten (fiirchten) den Herrn deinen Gott 
und ihm allein dienen (Mt 410 Le 48). 

Die Auseinandersetzung mit der Verheissung der Weltherrschaft 
war notwendig, sobald Jesus an sich als den Messias glaubte. Nicht 
ebenso notwendig, aber doch auch sehr naheliegend war fiir ihn die 
Frage, ob und wie er sich der Welt als Messias kundthun sollte. Zwar 
wollte er ohne besonderen géttlichen Auftrag keinen Versuch machen, 
das Messiasreich aufzurichten; aber wenn schon fiir den Taufer die Ge- 
wissheit der Nahe des Gottesreiches ein Anlass zur Busspredigt war, 
so musste wohl jeder, der in jiidischen Vorstellungen erzogen und auf- 
gewachsen war, das Gericht Gottes und die Aufrichtung des Messias- 
reiches als unmittelbar bevorstehend betrachten, wenn er die Ueberzeu- 
gung gewonnen hatte, der Messias lebe bereits auf Erden. Das ist 
also ein so wichtiges Ereignis, dass es nur aus ganz zwingenden Griin- 
den verborgen gehalten werden darf’. Die Erkenntnis: ,der Messias 
ist bereits da“ musste als der michtigste Sporn zur Umkehr von falschen 
Wegen wirken. Aber der einfache Handwerker aus Nazaret wird mit 
einer Messiaskundgebung wenig Glauben finden, namentlich wenn er 
nicht gleichzeitig den politischen Wiinschen seines Volkes entgegen- 
kommt. Da erwacht in Jesus der versucherische Gedanke, durch ein 
grosses, weithin sichtbares Wunder sich seinem Volk als den Messias 


Garizim verborgenen heiligen Gerite zeigen wollte (36 n. Chr.), an die Vernichtung 
der Schaar des Theudas durch Cuspius Fadus, die trockenen Fusses durch den 
Jordan ziehen wollte (um 45 n. Chr.); an die Unterdriickung der Schwarmer, denen 
ein Aegypter versprach, vom Oelberg aus durch sein Wort die Mauern Jerusalems 
umzustiirzen, durch Antonius Felix (um 50 n. Chr.). Auch der grosse jiidische Krieg 
hatte keine Aussicht auf Erfolg. 

1 Zur Zeit seines Kinzugs in Jerusalem scheint Jesus in Jes 62 11 die unmittel- 
bare Aufforderung gefunden zu haben, Jerusalem gegeniiber sein Messiastum nicht 
zu verschweigen. 
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zu offenbaren. Jesus war noch bei Johannes in der Hinsamkeit am 
unteren Jordan; der Sammelpunkt alles jiidischen Lebens besonders 
in religidser Beziehung war das Heiligtum in Jerusalem. Dort konnte 
er die Messiasprobe ablegen, indem er sich von turmartiger Hohe, 
ohne Schaden zu nehmen, herabliess. An welche Stelle des Heiligtums 
gedacht ist, lasst sich nicht mehr entscheiden: der bei Mt 45 Le 49 ge- 
wihlte Ausdruck 16 ztepdyoy tod tep0d kommt sonst nicht vor; er scheint 
einen Seitenbau zu bezeichnen (den Fliigel eines Gebiiudes): das wiirde 
zunichst auf die Anbauten zu beiden Seiten des T'empelhauses passen, 
die freilich einem nichtlevitischen Mann unzuginglich waren (Jos. antt. 
XV 393, bell. Jud. V 207: hier vergleicht Josephus diese Anbauten mit 
Schultern: 6Hoxep oor). Es kann aber auch an das dussere Seitenschiff 
der kéniglichen Halle im Siiden des allgemein zugiinglichen Tempel- 
vorplatzes gedacht sein; von hier aus konnte man nach dem Zeugnis 
des Josephus nur mit Schwindeln in die jah abstiirzende Tiefe schauen 
(Antt. XV 412): der ganze Bau der kéniglichen Halle war dreiteilig 
und der Mittelbau hoher, als die Seitenbauten: so mochte man diese 
wohl als die Fliigel des Gebiudes bezeichnen!. Von dieser Hohe 
aus dachte sich Jesus in die Tiefe hinabzulassen. Auch das war jeden- 
falls nur ein rascher Gedanke, der sehr bald zuriickgewiesen wurde. 
Immerhin hat Jesus diesen Gedanken vor sich selbst einen Augenblick 
verteidigt. Ihm ist es gewiss, dass Gott seinen Messias schiitzt. Vom 
Messias gilt vor allen anderen das Wort Ps 911112: ,er wird seinen 
Engeln um deinetwillen gebieten, dich zu behiiten, und auf den Hiinden 
werden sie dich tragen, dass du deinen Fuss nicht an einen Stein 
stéssest“. Hs ist fiir die Beurteilung des ganzen spiteren Auftretens 
Jesu von grosser Wichtigkeit, dass er sich schon vor seinem Offent- 
lichen Wirken durch die Messiasoffenbarung eines besonderen Schutzes 
Gottes versichert weiss. Das giebt seinem Wesen die wundersame 
Festigkeit, die er auch auf die Seinigen tibertragen will. Aber so sehr 
er der Hilfe Gottes gewiss ist, so weist er den Gedanken an eine der- 
artige eigenmichtige Herausforderung der gottlichen Hilfe doch zu- 
riick, wie sie in dem Sprunge von der Hohe des Tempels gegeben ge- 
wesen wire: ,wiederum stehet geschrieben: du sollst den Herrn deinen 
Gott nicht versuchen* Mt 47 Le 412. 


1 Auf der hélzernen Bedachung dieser Saulenhallen konnte man auf- und ab- 
gehen. Das geht schon aus der angefiihrten Stelle Jos. antt. XV 412 hervor; es 
ist aber auch bezeugt, dass bei hohen jiidischen Festen hier rémische Wachposten 
aufgestellt zu sein pflegten (Antt. XX 106 107, bell. Jud. II 224). Jesus war also in 
Jerusalem so bekannt, dass sich bestimmte Anschauungen, die dort gewonnen 
waren, ihm auch jetzt darboten. 
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Dass die Versuchungen auf dem Tabor und in Jerusalem zeitlich 
nahe zusammengehéren, ist auch deshalb wahrscheinlich, weil sie beide 
mit Worten desselben Abschnittes des Deuteronomiumszuriickgewiesen 
werden: die Versuchung auf dem Tabor durch Dt 6 13, die Versuchung 
in Jerusalem durch Dt 616: dieses 6. Kap. des Deuteronomiums war den 
Juden besonders vertraut, weil aus den vorangehenden Versen der 
erste Teil des tiglichen Gebetes genommen war (Dt 6 4—10, das auch 
Jesus wohl bekannte Schemaé Mc 122930). Nimmt man aber hinzu, 
dass die Form des dritten Ganges der Versuchung ganz aus Dt 823 
genommen ist, so wird der Gedanke wohl begriindet sein, dass Jesus 
in der Zeit, da er diese Versuchungen erlebte, sich in eingehender 
Weise mit diesen Teilen des Deuteronomiums beschaftigt hat!. Und 
zwar brachte Jesus offenbar seinen Messiasglauben und die aus ihm 
fliessenden Erwartungen zur Betrachtung tiber diese Abschnitte mit; 
da widerlegte sich ihm zuerst der Wunsch, nach der Weltherrschaft zu 
greifen, beim Ueberdenken von 613, dann die Erwartung gottlicher 
Hilfe beim Versuch eines Wunders bei 6 16, zuletzt das Verlangen nach 
Besserung seiner persOnlichen Lage bei 8 23: so liegt auch darin ein 
Beweis fiir die Richtigkeit der vom Hbr-Evangelium wohl eingehaltenen 
Reihenfolge der einzelnen Versuchungen. Dass Jesus sich oft lange 
mit einem bestimmten Bibeltext innerlich beschaftigte, sehen wir auch 
an den letzten Tagen seines 6ffentlichen Wirkens. Der Ps 118, dem 
die Begriissung beim Einzug in Jerusalem entnommen ist, beschaftigt 
Jesus noch am folgenden Tag (Mc 11910 = $118 2526; Mc 121011 
= 1182223); ebenso bespricht Jesus am letzten Tag vor seiner Ge- 
fangennahme Offentlich Ps 1101 = Mc 12 36, und dasselbe Psalmwort 
wirkt noch in der folgenden Nacht auf die Form der Antwort, die Jesus. 
im Verhor des Hohenpriesters giebt Mc 14 ee. 

Jesus will also weder die Weltherrschaft des Messias durch eigenes. 
Zugreifen sich erringen: das ware Teufelsdienst; er will auch nicht sich 
durch ein Wunder als den Messias kundthun: dazu miisste er Gott ver- 
suchen; er miisste Gott auf die Probe stellen, ob er ihm auch helfe,. 
und durch seine Erziehung im Gesetz weiss er, dass Gott solche eigen- 
michtige Erprobung seiner Hilfe nicht erlaubt; sondern Vertrauen 
fordert, auch wo es an 4usseren Beweisen seiner Hilfeleistung fehlt. 
Mit der Riickweisung dieser Versuchung fiel wohl auch der Entschluss. 
zusammen, von dem eigenen Messiasglauben zu niemanden zu reden. 
Kin Messiasanspruch ohne entsprechende politische Thatigkeit und 
ohne Bew&hrung durch Wunder wire doch nicht verstanden worden2. 


1 Siehe Kap. IV S. 72. 
? Vel. iibrigens wegen der Wunder Jesu Kap. III S. 58. 59. 
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Jesus konnte auf keinen Glauben hoffen; da wollte er das Heiligtum, 
das Gott ihm anvertraut hatte, nicht dem Spott unverstindiger Men- 
schen preisgeben Mt 76 16 17. 

Jesus schweigt von seinem Messiasglauben: das ist ein ernster 
Entschluss, der grosse Selbstbeherrschung voraussetzt. Aber noch eine 
Versuchung bleibt iibrig. Der Messias ist den Entbehrungen des Le- 
bens unterworfen; er hungert. Ware es da nicht besser, auf seinen 
Messiasglauben ganz zu verzichten, der ihm gar nichts zu gewiihren 
scheint, nicht die Weltherrschaft, die dem Messias bestimmt ist, nicht 
die Wunder, durch die er vor der Welt seine hohe Bestimmung kund- 
thut, nicht einmal das tiigliche Brot, das so vielen anderen miihelos in 
den Schoss fallt!? Miissen fiir den Messias sich nicht die Steine im 
Jordangau, aus denen Gott nach des Taufers Wort dem Abraham 
Kinder schaffen kann (Mt 39 Le 38), zur Stillung seines Hungers in 
Brot verwandeln? In Stunden der Entbehrung mochte Jesus die 
Gottesoffenbarung bei seiner Taufe wie ein nichtiges Trugbild er- 
scheinen, da ihm alles fehlte, womit die verschwenderische Phantasie 
der apokalyptischen Propheten den Messias ausgestattet hatte. Aber 
er itiberwindet auch diese Versuchung. Er weiss, dass ihm von dieser 
Grottesoffenbarung, die ihm keinerlei aussere Giiter giebt, doch fiir sein 
inneres Leben Kraft erwachst: die sichere Hoffnung héchster kiinftiger 
Herrlichkeit verklart auch die Not und die Entbehrungen der Gegen- 
wart. Er tréstet sich mit dem Schriftwort: der Mensch lebt nicht vom 
Brot allein, sondern von einem jeglichen Wort, das durch den Mund 
Gottes geht (Dt 83). Jesus hat das Gotteswort gehért, dass er der 
Messias ist; dieses Gotteswort ist ihm gerade im Augenblick der Ent- 
behrung eine Speise, die ihn ermutigt und ihm Kraft giebt®. 

Fiir die besondere Fassung, die Jesus spiter seiner Erzihlung 
von der Versuchung gab, scheint nun die Stelle Dt 8 25 auch noch 
weitere Bedeutung zu haben. Moses erinnert in ihr das Volk Israel an 
den Wiistenzug: Gott hat sein Volk geleitet 40 Jahre in der Wiiste, 
auf dass er es versuchte...; er liess es hungern..., auf dass er ihm 
kundthite, dass der Mensch nicht lebt vom Brot allein u.s. w. Damit 


1 Noch mehr: die Messiasoffenbarung nahm Jesus geradezu sein taglich Brot, 
da sie ihn veranlasste, sein Handwerk aufzugeben und nur der Busspredigt zu leben. 

2 Hierher gehért wohl auch das aus dem Hbr-Evangelium (bei Eusebius, 
Theophania syriace 4 12 p. 234 zweimal) iiberlieferte Wort: ich erwahle mir, was mir 
gefallt; mir gefallt, was mein Vater im Himmel mir giebt (Nusris, N. T. Gr. 
suppl. S. 92); also ein Wort demiitiger Selbstbescheidung. Den Schluss der Ver- 
suchungsgeschichte bildete jedenfalls der Hinweis auf die Engel, die sich jetzt zum 
Dienste Jesu einstellten (Mt 4 11 Mc 1 13). 
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vergleiche man Mt 412 Le 412: Jesus wird in die Wiiste gefiihrt, 
um versucht zu werden; er fastet 40 Tage und 40 Nachte, dann hun- 
gert ihn (Mt); oder: Jesus wird in der Wiiste umgetrieben 40 Tage, 
versucht ... und er isst nichts in diesen Tagen und nach ihrem Ablauf 
hungert ihn (Lc): — beide Berichte schliessen dann mit dem abwei- 
senden Schriftwort Dt 8 3. Da ist doch offenbar die Zahl 40, die 
Wiiste, das Versucht-werden, das Hungern ebenso dem alttestament- 
lichen Wortlaut entnommen, wie die Stelle, die schliesslich unmittelbar 
angefiihrt wird. Da nun Mc 1 1213 gerade an diese Worte seine nur 
auf das Thatsachliche des Ausseren Lebens gerichtete Darstellung an- 
schliesst, so wird jetzt sich mit besonderer Dringlichkeit die Frage er- 
heben, was denn Jesus hier wirklich erlebt hat und welcher Art dieses 
Erlebnis gewesen ist. 

Keinerlei Zweifel kann sein iiber die Thatsichlichkeit der be- 
stimmten Gedankenbewegung in Jesus, der Auseinandersetzung seines 
Pflichtbewusstseins mit dem neu in ihn eingetretenen Messiasglauben. 
Dass diese Auseinandersetzung ihren Riickhalt findet an einem beson- 
deren Abschnitt der Bibel, der Jesus offenbar gerade damals viel be- 
schiftigte, wurde hervorgeboben, es ist der Abschnitt Dt 6—8. Ausser- 
dem wird eine Stelle des 91. Psalms verwendet (v. 1112) zur Begriin- 
dung eines hinterher als versucherisch zuriickgewiesenen Gedankens. 
Daneben spielen 6rtliche Erinnerungen herein: der Berg Tabor, der 
Fliigel des Heiligtums in Jerusalem. Den Hindruck augenblicklicher 
Gegenwart macht das Wort von ,diesen Steinen“, das noch dazu an 
das ahnliche Wort des Taufers erinnert. Sonst ist der ganze letzte 
Gang der Versuchung Dt 823 nachgebildet. Manche Ziige sind nun 
so, dass man von einer Vision reden méchte, z. B. wenn im Kingang 
der Geist Jesus an einem seiner Haare auf den Berg Tabor versetzt; 
auch das Auftreten des Versuchers und der Engel kénnte so verstanden 
werden. Aber diese Vision wire doch wesentlich anderer Art als die 
Taufvision. Diese ist ein kurzer, rasch voriibergehender Vorgang: Auf- 
leuchten des Himmels, Herabkommen des Geistes, Himmelsstimme, 
sind nahezu gleichzeitige Ereignisse. In der Versuchungsgeschichte 
wird Jesus nicht bloss an drei verschiedene Oertlichkeiten gefiihrt, er 
hat tiberall auf den Angriff des Versuchers eine treffende Antwort; er 
ist keineswegs bloss empfangend, sondern bestimmt urteilend und 
falsche Zumutungen zuriickweisend thitig. Es ist also eine merkwiirdige 
Mischung phantasievoller Bilder mit ruhig niichterner Klarheit. Das 
macht den Hindruck bewusster kiinstlerischer Darstellung und Ab- 
rundung. Insbesondere die deutliche Nachbildung von Dt 8 23 kann 
doch wohl nur mit Absicht erfolgt sein. Jesus hat also seinen Jiingern 
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die inneren Kaimpfe, die er nach der Messiasoffenbarung hatte, mit 
gliicklichster Beniitzung bestimmter Hinzelerinnerungen in der klas- 
sischen Form dieser Erzahlung mitgeteilt. Es ist darin zusammen- 
gefasst, was ihn mindestens einige Tage hindurch umgetrieben hat, 
wahrend er noch bei Johannes weilte; seine Waffe gegen den Versucher, 
der ihn durch seinen Messiasglauben auf Abwege bringen wollte, war 
das Gesetzbuch des Mose}. 


1 Wenn Gesetzlichkeit und Messiashoffnung die beiden Pole der jiidischen 
Weltanschauung sind, so hat hier die Gesetzlichkeit in Jesus den Sieg iiber die 
Ueberschwanglichkeit der Messiashoffnung davongetragen. 
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VIII. Die Nahe des Himmelreichs. 


Quellen: Mc 1 1415. Diese Grundstelle ist schon iiberarbeitet Mt 
4 12—17; bei Lc 4 14 15 fallt die Angabe des Predigtinhaltes aus, Von 
iiberlieferten Herrnworten gehdrt unter das Thema von Me 1 15: 
Worte tiber Zeichen der Zeit Le 12 54-56 = Mt 162 3 (bei Mt 
wohl eingeschoben); Mc 13 28s—31 = Mt 2432—35 Le 21 29—233; die grosse 
Gerichtsschilderung Mt 25 31-46; Bussreden im Ausblick 
auf das Gericht: die auf den Herrn wartenden Sklaven Le 12 35—38 
vgl. Mc 13 3s2—37; die auf den Bréutigam wartenden Jungfrauen Mt 
25 1—13; der Hausherr und der Dieb Le 12 39 40 = Mt 24 43 44; der 
getreue und der ungetreue Oberknecht Lc 12 42-46 = Mt 24 45—51; 
der Haushalter, der sich vor dem Tag der Abrechnung schiitzt Le 16 
1—9; auf dem Weg zum Richter soll man sich vers6hnen Le 1258 59 = 
Mt 5 25 26; Gleichnis vom Feigenbaum Le 13 6—9; die Bitte um 
Gottes Reich: der ungerechte Richter Le 18 2—s; der klopfende 
Freund und die Mahnung zum Gebet Le 11 5—13 = Mt 7 7—11. 

Jesus hatte sich erst nach einiger Ueberlegung entschlossen, zu Jo- 
hannes zu gehen; aber die machtige Persdnlichkeit dieses Mannes und 
das wunderbare Erlebnis, welches sein ganzes inneres Leben aufwiihlte 
und umgestaltete, die Gottesoffenbarung bei seiner Taufe liess ihn nicht 
mehr zu seinem Handwerk nach Nazaret zuriickkehren?, Er blieb, 
wie es scheint, bei Johannes bis zu dessen Verhaftung; allzu lange 
werden wir uns freilich diese Zeit kaum denken diirfen: denn man 


1 Der Entschluss Jesu, sein Handwerk in Nazaret dauernd aufzugeben, war 
die entscheidende That, durch die er seinen Glauben an die Wahrheit der ihm ge- 
wordenen Offenbarung zuerst geaussert hat. Das Heraustreten aus der sicheren Bahn 
eines geregelten Berufslebens und, wie es scheint, auch Familienlebens konnte leicht 
als Schwarmerei aufgefasst werden; Jesus aber hat ahnlich wie bei seinen ersten 
Jiingern, die er aus Fischern zu Meuschenfischern macht (Mc 1 17), auch bei sich 
selbst mit dem Verzicht auf das bisherige Handwerk nur die Uebernahme eines 
hoheren Berufes ermoglicht, der seinem bisherigen Handwerk doch auch einiger- 
massen entsprach (Mt 7 24-27 = Lec 6 47—49). 


Notwendigkeit der Busspredigt. 121 


kann nicht wohl annehmen, dass Jesus nach der Messiasoffenbarung 
lange auf eigenes Wirken ganz verzichtet habe. Nach den Angaben 
des Joh-Evangeliums 1 35—42 lernte Jesus in der Nahe des Tiufers 
die beiden Briider Andreas und Simon, den er spiiter Petrus nannte, 
kennen; auch noch einen Dritten, in welchem man meistens den Zebe- 
daiden Johannes vermutet. Diese Vermutung hat guten Grund, da 
jedenfalls die beiden Zebediusséhne auch zu den iltesten Freunden 
und Jiingern Jesu gehdrten. Auch das Bekanntwerden mit den ge- 
nannten drei Mannern bei Johannes hat wohl seine geschichtliche 
Richtigkeit. Nur wenn Jesus nach der Verhaftung des Tiufers mit 
ihnen in ihre Heimat am galiliischen See zuriickkehrte, versteht man. 
dass er gleich seine erste Wirksamkeit ganz hauptsichlich am West- 
ufer des Gennesaretsees entfaltet hat 2. 

Er musste 6ffentlich auftreten; sein Messiasglaube zwang ihn da- 
zu. Die Versuchung, vorzeitig nach dem Messiasreich zu greifen, sich 
als Messias kundzuthun, sein eigenes Leben in anbetracht der hohen 
Bestimmung bequem zu gestalten, hatte er iiberwunden. Aber wenn 
der Messias schon auf Erden weilt, dann stand auch das Gottesreich 
unmittelbar vor der Thiir, wie das schon der Taufer verkiindet hatte. 
Ein erstes und zweites Kommen des Messias kannte das damalige 
Judentum nicht; mindestens hatte es nicht eine Zwischenzeit von Jahr- 
hunderten und Jahrtausenden zwischen dem ersten und zweiten Auf- 
treten des Messias angenommen. Die Nahe des Gottesreiches ist nun 
fiir jeden Frommen, insbesondere fiir Jesus, der sich als den Messias 
der Zukunft kennt, eine hohe Freude; sie bedeutet aber die Nihe des 
Gerichtes, d. h. einer furchtbar drohenden Gefahr, fiir die siindigen 
Menschen. So empfindet es Jesus als eine heilige Pflicht, die Siinder 
zur Busse, zur Besserung zu rufen, ehe das Gericht kommt (Mc 2 17). 
Das ist ein Dienst, den er anderen zu leisten hat (Mc 10 45). Er rettet 
dadurch, was sonst verloren ist (Le 19 10)*. 


1 Auch der Unterschied Jesu von den Jiingern des Johannes (Mc 2 19) und 
yon Johannes selbst (Mt 11 18 19 Le 7 33 34) macht einen lingeren Aufenthalt Jesu 
im Kreise des Johannes recht unwahrscheinlich, besonders da der Unterschied 
nie zum Zwiste fiihrte. * Siehe Kap. IX S. 1483—145. 

3 Dieser Hifer, das Verlorene fiir Gottes Reich zu retten, unterscheidet Jesus 
sehr deutlich von dem Tiaufer, der jedenfalls nur in der Sorge um sein eigenes Seelen- 
heil in die Hinsamkeit ging. Aber Jesus war infolge seiner Ueberzeugung, selbst 
der Messias zu sein, iiber diese Sorge hinaus, und die freudige Gewissheit, selbst der 
Herr des kiinftigen Reiches zu sein, machte seine Kriafte erst frei fiir den Dienst an 
anderen. Hs entspricht das genau der Erfahrung Luthers, dass sich erst der freudig 
zum Dienste der anderen erniedrigt, der in seinem Glauben seines eigenen Heiles 
gewiss ist und damit die Angst der Welt tiberwunden hat. 
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Mc 1 14 15 kommt Jesus nach der Verhaftung des Taufers nach 
Galilia, indem er die Freudenbotschaft Gottes predigt und verkiin- 
digt, dass die Zeit erfiillt ist und das Reich Gottes sich genaht hat: 
,»thut Busse und habt Vertrauen bei der Freudenkunde*! Es tritt hier 
ein wesentlicher Unterschied zwischen den inhaltlich fast Gleiches aus- 
sagenden Verkiindigungen des Taufers und Jesu hervor. Den Taufer 
bewegt vor allem die Angst vor dem Gericht; diese Angst hat ihn selbst 
in die Wiiste getrieben, diese Angst iibertragt er auf seine Jiinger; so 
gewaltig der willensstarke, gegen sich harte Mannsonst erscheint, so klein- 
miitig ist er, weil er sich noch ausserhalb der Thiir des Gottesreiches 
weiss. Er hat wohl die Hoffnung, der Messias werde durch die Geistes- 
taufe ergiinzen, was er durch seine Taufe nicht geben kann; aber diese 
Hoffnung ist keine Gewissheit. Jesus tritt auf mit der innerlichen Ge- 
wissheit, der Messias zu sein, also selber jedenfalls am Reich Gottes 
teilzuhaben!; bei aller seiner Busspredigt muss doch die Freude an 
dieser Gewissheit durchklingen, und er weiss auch, Gott richtet sein 
Reich nicht auf, nur um die Siinder zu strafen, sondern vor allem, 
um recht vielen ein seliges Leben zu gewahren. Seine Arbeit ist dar- 
auf gerichtet, méglichst vielen an dem nahen Reiche teil zu verschaffen; 
das ist eine Arbeit, die er freudig thut, weil er Freude bringen will 
und fiir sich selbst nicht sorgt. So versteht man, wie er spiter vom 
Taufer sagen konnte: ,,wahrlich ich sage euch: unter allen W eibgeborenen 
ist kein Grodsserer erstanden, als Johannes; aber auch der Geringere 
im Himmelreich ist grésser als er“ Mt 11 11 Le 7 28. Bei aller sittlichen 
Grésse des Johannes hat doch der einen Vorzug vor ihm, der die 
freudige Sicherheit hat, dem Reiche Gottes zuzugehéren. 

Jesus predigt es also als eine Freudenkunde, dass die Zeit erfiillt 
ist und das Reich Gottes sich genaht hat. Die selige Zeit, die Gottes 
Gnade seinem Volk bestimmt hat, wird demnichst anbrechen. Der 
Ausdruck , die Zeit ist erfiillt* weist zuriick auf die Ueberzeugung aller 
jiidischen Apokalyptiker, dass der Verlauf der Weltgeschichte von Gott 
nach einem bestimmten Plane geordnet sei, so dass die Messiaszeit erst 


1 Wie wichtig ihm selbst das sein musste, erkennt man daraus, dass ihn doch 
irgendwelches Gefiihl des eigenen Ungeniigens zum Gang zu Johannes veranlasst 
hat, dass er noch viel spiter es ablehnt, sich auf seine Giite anreden zu lassen, dass 
er noch in Gethsemane den eigenen Willen miihsam niederkaémpft, um den géttlichen 
Willen zu erfiillen; aber bei all dem weiss er, dass er der Messias ist, der Gottes 
Gericht nicht zu fiirchten braucht, sondern selbst einst zu fiihren hat. Wem das 
nun ganz unverstandlich erscheint, der mag sich des Apostels Paulus erinnern, 
der seinen gewiss nicht tadellosen Korinthern doch den Glauben entgegenbringt, 
dass auch sie einst am Gericht tiber die Welt als Richter teilnehmen sollen 
I Kor 6 23. 
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eintreten kann, wenn die vorangehenden gottbestimmten Ereignisse ab- 
gelaufen sind. Das tritt uns schon als festausgepriigtes Glaubensstiick 
im Buch Daniel entgegen bei der Deutung des Kolosses aus verschieden- 
wertigem Metall 2 31—45, bei der Deutung der vier Tiere aus dem Meer 
und der Menschengestalt aus des Himmels Wolken 7 17—27 und vollends 
in den letzten Kapiteln, die ganz bestimmte Berechnungen der Endzeit 
bringen 8 14 9 2427 121112. Soweit die Rede Mc 13 6—27 wirklich 
von Jesus herriihrt', hat auch er seinen Jiingern genauere Angaben 
tiber die dem Ende vorangehenden Ereignisse gemacht; nur glaubt er, 
dass alle diese Ereignisse rasch auf einander folgen werden. So wider- 
sprechen diese Angaben nicht der Ueberlieferung, dass Jesus seine Pre- 
digt mit der Verkiindigung begonnen hat: ,,die Zeit ist erfiillt“; denn 
wenn auch mancherlei Schicksale zwischen Tod und Wiederkehr Jesu 
in rascher Aufeinanderfolge zwischeneintreten, kann doch bei Beginn 
der Predigt Jesu die Zeit, da das Gottesreich anbrechen soll, schon im 
ganzen erfiillt gewesen sein. Jesus hat nimlich sicher bis zuletzt 
die Aufrichtung des Gottesreichs noch zu Lebzeiten seiner Zeitgenossen 
erwartet. Das sagt er ganz unzweideutig aus (Mc 91 = Mt 1628 Lc 
9 27): ,wahrlich, ich sage euch: es sind unter denen, die hier stehen, 
einige, die den Tod nicht schmecken werden, bis sie sehen das Reich 
Gottes gekommen in machtvoller Erweisung* (Mc). Damit verheisst 
Jesus gewiss niemanden ein aussergewohnlich langes Leben, sondern 
er erklart, dass das Reich Gottes jedenfalls im Lauf der nachsten Jahr- 
zehnte eintreten werde®. Und durchaus in demselben Sinn sagt er Mc 
13 30 = Mt 24 34 Lc 21 32: wahrlich, ich sage euch, dies Geschlecht 
wird nicht vergehen, bis es alles geschieht, d. h. bis der Messias kommt 
und sein Gericht. Genau ebenso heisst es Mt 23 36 = Le 1151: an 
diesem Geschlechte soll heimgesucht werden die Schuld, welche durch 
Mord und Verfolgung der Gottesboten seit der Urzeit aufgehauft 
wurde. Dazu kommt noch, dass Jesus Mt 10 23 seinen Jiingern ver- 
heisst, er werde kommen, ehe sie durch die jiidischen Verfolger aus 
allen Stidten Israels verdringt sind, und dass er Mt 26 64 (= Le 22 69 


yee ld 


Mc 1462) seinen Richtern zuruft, demnichst (Mt am dp Le and tod 


1 Siehe Kap. XIII: Wiederkunftsrede am Oelberg; Ueberarbeitung der Rede. 

2 Innerhalb dieser Frist ist noch reichlich geniigend Spielraum fiir ein tiber- 
raschendes Kommen des Messias Mc 13 32-37 Mt 24 s6—44 Le 123940. Auch wenn 
Jesus spiiter seine Auferstehung nach Hos 6 2 am dritten Tage nach seinem Tode 
erwartet, so hat er diesen Zeitpunkt doch wohl ebenso wie schon Hosea nicht streng 
wortlich aufgefasst wissen wollen: auch er bezeichnet damit wohl nur einen im 
ganzen nicht allzu entlegenen Termin. Das Wort von der Ueberraschung durch 
das Kommen des Messias kennt auch Paulus I Thess 5 2. 
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viv) werde er zum Gericht iiber sie kommen. Das Wort steht freilich 
nur bei Mt in der urspriinglichen Form; bei Mc wurde die auch von Le 
bezeugte Zeitpartikel gestrichen, bei Le wurde der Inhalt der Aussage 
dahin veriindert, von jetzt ab werde Jesus zur Rechten Gottes erhéht 
sein. Aber kein Spiterer hitte das Wort Jesu in die Form gebracht, 
die Mt darbietet; sehr leicht erklirt sich, dass man an diesem Worte 
Anstoss nahm und es dnderte, als es sich nicht erfiillt hatte. Die 
aussergewohnliche Thatsache, dass Mt hier einen urspriinglicheren Text 
bietet als Mc, diirfte sich aus einer Korrektur des Mc-Textes durch 
eine spaitere Hand erkliren. Jedenfalls beweisen die genannten Worte, 
dass Jesus thatsdchlich verkiindet hat: die Zeit ist erfiillt, und das 
Reich Gottes ist nahe herbeigekommen (Me 1 15) ?. 

Noch ist hier eine sprachliche Bemerkung zu erledigen. Das se- 
lige Reich der Zukunft heisst bei simtlichen neutestamentlichen Schrift- 
stellern mit Ausnahme des Mt-Evangelisten regelmdssig das Reich 
Gottes; bei Mt heisst es gew6hnlich das Himmelreich, nur selten (6 33 
12 28 19 24 21 3143) Reich Gottes. Um den Sprachgebrauch Jesu fest- 
zustellen, muss man also die Frage entscheiden, ob die Texte bei Mt 
oder bei Mc-Le geandert sind. Es geht nun nicht an, um der sonst be- 
obachteten Prioritaét des Mc willen von vornherein gegen Mt zu ent- 
scheiden; denn das soeben besprochene Beispiel beweist, dass auch Mc 
nicht immer das Urspriingliche bietet?. Eine Entscheidung kann also 
nur dadurch herbeigefiihrt werden, dass die Griinde der Aenderung bei 
Mt oder bei Mc-Le aufgedeckt werden. Man glaubte nun sagen 
zu kénnen, der Ausdruck Himmelreich bei Mt niéhere sich der johan- 
neischen Vorstellung des Vaterhauses im Himmel, in welches die Glau- 
bigen eingehen (Joh 1424); Mt meine also nicht, dass Gott nach Jesu 
Verkiindigung sein Reich auf Erden aufrichten, sondern dass er die 


1 Jesu Predigt hat also in ihrer Eschatologie den Ausgangspunkt; ,,das Ende 
der jetzigen Welt steht unmittelbar vor der Thiir, darum thut Busse‘. So miissen 
wir auch die eschatologischen Reden Jesu nicht etwa als zufallige Auslaufer seiner 
Verkiindigung, sondern als die Wurzeln betrachten, die den Stamm seiner Predigt 
tragen. Mit eschatologischen Reden ist er jedenfalls zuerst hervorgetreten ; ob 
gerade mit den uns iiberlieferten ist ja fraglich; eine uns iiberlieferte Rede dieses 
Inhalts gehort sicher erst der letzten Zeit an (Mc 13); aber das dffentliche Wirken 
Jesu kann nur verstanden werden, wenn man von den Gerichtsreden Jesu ausgeht. 

° Allerdings ist ein Unterschied zwischen einer einzelnen Stelle, die uns viel- 
leicht bei Mt besser tiberliefert ist als bei Mc, und einem hiufig, aber bei beiden 
verschieden gebrauchten Ausdruck. Doch diirfte hier die Sache so liegen, dass die 
Herrnworte den Ausdruck ,Himmelreich* darboten, wahrend Mc den Ausdruck 
»Gottesreich* anwandte. Mt hat nun sich im ganzen fiir den Ausdruck ,,Himmel- 
reich“ entschieden, wahrend Le den Ausdruck ,,Gottesreich“ auch auf die Stiicke 
aus den Herrnworten iibertragen hat. 
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Frommen in seinem Himmel aufnehmen werde. Ware dem wirklich so, 

dann hatte Mt jedenfalls die Predigt Jesu missverstanden, das Wort 

vom Himmelreich wire ein Zeichen der Umbildung des urspriinglichen 

christlichen Vorstellungskreises durch den Evangelisten. Aber es giebt 

im ganzen Mt-Evangelium keine einzige Stelle, aus der hervorginge, dass 

Mt das Himmelreich nicht genau ebenso vorgestellt hitte, wie die son- 

stigen neutestamentlichen Schriftsteller! das , Gottesreich*, Geht Himmel und 

: on 5 Reich der 

man nun von dieser iiberall vorhandenen Vorstellung aus, so sieht man, Vollendung. 

dass das Reich der Vollendung, dessen Nihe Jesus gleich anfangs ver- 

kiindet, den unter dem Segen Gottes stehenden Menschen seit der 

Schédpfung bereit gestellt ist (Mt 25 34). Vom Himmel her kommt es 

einst sichtbar machtvoll herab, wenn der Messias mit den hl. Engeln 

und auf den Wolken erscheint (Mc 91 1462). Denn im Himmel sind 

aufgespart die guten Werke der Heiligen, welche dann ihren Lohn fin- 

den Mt 6 20 21 = Le 123334. Diesen Lohn bringt Gott mit, wenn er 

sein Reich aufrichtet (Jes 4010 Apk 2212). So bringt der Messias 

einen Tempel, der nicht von Menschenhand gebaut ist (Mc 1458); ja, 

das ganze neue Jerusalem der Zukunft ist jetzt oben im Himmel (Gal 

426 Ebr 12 22), kommt aber dereinst fertig zur Erde herab (Apk 21 10); 

sogar der kiinftige Leib der Glaubigen ist nach II Kor 51 schon im 

Himmel bereit, als ein ewiges Haus, das Menschenhand nicht gebaut 

hat. So versteht man also den Ausdruck Himmelreich wohl so, dass er 

das Reich bedeute, das schon jetzt im Himmel bereit ist, um am Ende 

der Tage auf die verklirte Erde herabzusteigen (Apk 211). Hin Be- 

denken gegen diese Deutung ergiebt sich nur aus der Form des 

Ausdruckes und aus seinem Gebrauch in der spiatjiidischen Littera- 

tur. Der Genitiv in dem Ausdruck Reich der Himmel wiirde also Die Genitiy- 

den Ursprung und wohl damit auch die besondere Art bezeichnen: es Weis 

ist das Reich, das vom Himmel kommen soll und das dieser Heimat 

gemiss himmlisches Wesen zur Erde bringt. Das kann man ja wohl 

mit den Worten ,, Reich der Himmel‘ ausdriicken; viel n&éher hegt es 

aber jedenfalls den Genitiv entweder als Subjekts- oder Objektsgenitiv 

zu fassen, also entweder = Herrschaft des Himmels oder = Herrschaft 

iiber den Himmel. Letztere Erklarung fallt dem Sinne nach sofort 

weg; erstere findet eine Bestitigung schon im Buch Daniel, wo es 4 23 

ausdriicklich heisst: ,, Dein Reich wird dir verbleiben, weil du erkennen 

wirst, dass der Himmel herrschet.“ Dem entspricht es, dass in Himmelreich in 

der jiidischen Litteratur der Ausdruck 0"2¥ miz>2 ziemlich hiufig Litters 
1 Auch Joh 8 35 steht Bactheta to} de0d. Bei dem Verhor durch Pilatus 

Joh 18 33~37 lag fiir den Evangelisten der Ausdruck Bustheta thy odpayay nahe 

genug; aber er lasst Jesus nur sagen, dass sein Reich nicht von dieser Welt sei. 


Ersatz des 
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wiederkehrt in der Bedeutung der Herrschaft Gottes iiber Israel. Israel 
hat am Sinai das Gesetz und damit die Herrschaft Gottes auf sich ge- 
nommen (Mechilta 73»). Insbesondere zu beachten ist die Stelle Pe- 
sikta 512 zu Hohelied 2 10: ,,Dann ist die Zeit des Reiches des Frevels 
("pW M1292, zu beziehen auf Rom) herbeigekommen, dass es ausgerottet 
werde von der Welt; herbeigekommen ist die Zeit des Himmelreichs, 
dass es geoffenbart werde.“ Das ist ganz deutlich im zweiten Teil ge- 
nau dieselbe Verkiindigung wie in der Predigt Jesu; der Sinn aber ist: 
,die Frevler héren auf zu regieren, und der Himmel beginnt zu herr- 
schen.“ Diese Stellen lehren also wohl den Ausdruck ,,Himmelreich* 
verstehen; er bedeutet: , Herrschaft des Himmels iiber Menschen‘; sie 
lehren aber auch, dass der Ausdruck Himmelreich dem Judentum 
zur Zeit Jesu wohl bekannt war, also sehr wohl von Jesus gebraucht 
werden konnte. Wenn die anderen neutestamentlichen Schriftsteller 
ausser Mt statt , Reich der Himmel* ,, Reich Gottes“ zu sagen pflegen, 
so hiingt das mit der Riicksicht auf nichtjiidische Leser zusammen, 
denen es nicht geliufig war, den Ausdruck , Himmel‘ fiir ,Gott* zu ge- 
brauchen. Das Hbr-Evangelium sagt Himmelreich (NEesTLE, N. T. 
Gr. suppl. p. 78 zu Mt 19 16). 

Das Judentum suchte namlich iiberall Ersatz fiir den Gottesnamen, 
den es nicht aussprechen durfte!. Schon das Buch Esther redet ab- 
sichtlich nirgends von Gott (414 Gewinn und Rettung wird den Juden 
an einem anderen Ort erstehen); die Septuaginta iibersetzen bereits 
den Namen Gottes mit ,der Herr“; im Buch Daniel — mit Ausnahme 
des 9. Kap. — ist der alttestamentliche Gottesname Jahve vermieden: 
Gott heisst der Herr, der Hichste, der Kénig des Himmels, der Herr 
des Himmels, der Fiirst des Himmelsheeres (1 2—414 7 1s—4 34 5 93 
811), an der obengenannten Stelle (4 23) der Himmel. — Die Mischna 
lasst den Namen Gottes einfach aus (Aboda sara 47) oder setzt dafiir 
die Worte 5}P? oder 42>¥ ein (Pirke Abot 29 3 10 14—3 2) oder redet 
vom Vater im Himmel (Pirke Abot 5 20: sei stark wie der Panther, 
leicht wie der Adler, rasch wie die Gazelle, mutig wie der Liéwe, um 
das Wohlgefallen deines Vaters im Himmel zu gewinnen), oder auch sie 
spricht einfach vom Himmel (Pirke Abot 44 wer den Namen des Him- 
mels heimlich entweiht, von dem wird es gefordert werden 6ffent- 
lich). Jesus hat sich nun an den Sprachgebrauch seines Volkes an- 


* Wenn es also tiberhaupt in Frage kommt, ob Jesus an einer Stelle den 
Gottesnamen gebraucht oder durch ein anderes Wort ersetzt hat, so ist es nach der 
Sitte seines Volkes, in der er aufgewachsen ist und die er nirgends einfach ver- 
leugnet, von vornherein wahrscheinlich, dass er den Gottesnamen nicht gebraucht, 
sondern ersetzt hat. 
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geschlossen. Gewissermassen offiziell ist die Vermeidung des Gottes- 
namens in der Verhandlung vor dem Hohenrat Mc 14 61 62: der Hohe- 
priester nennt Gott ,den Gepriesenen“ (eddoynr6¢, vgl. Pirke Abot 3 2 
: 817 9793 Wi5P7) und Jesus nennt in seiner Antwort Gott ,,die Allmacht4 
(q Sdvau.c), An diese Gewohnheit hat man auch zu denken, wenn der 
verlorene Sohn in den Himmel hinein gefrevelt hat Le 151821 und 
wenn im Mt-Evangelium Gott im Munde Jesu 27mal 6 %séc, aber 
44 mal 6 zacyjp heisst. So kann es also recht wohl mit dem Namen fiir 
das Reich der Vollendung bei Mt seine Richtigkeit haben: gewdhnlich 
sagte Jesus Himmelreich, manchmal auch wohl Gottesreich. Dass Mt 
das erst kiinstlich in seine Texte gebracht hatte, ist kaum zu glauben}. 

Jesus glaubte nun, dass seine Zeitgenossen die grosse Nihe des 
Gottesreiches aus bestimmten Anzeichen erschliessen sollten?. Er 
meint, aus dem Aufsteigen von Wolken im Westen schliessen sie auf 
Regen, aus dem Wehen des Siidwindes auf Hitze, verstiinden sich 
also auf Wetterzeichen, aber nicht wiissten sie den gegenwiirtigen 
Augenblick zu wiirdigen (Le 12 54—56). Wenn der Feigenbaum Blatter 
treibt, so merkt man die Nihe desSommers; so sollen die Zeitgenossen 
Jesu aus den augenblicklichen Vorgingen erkennen, dass das Reich 
Gottes vor der Thiir steht, dass es das lebende Geschlecht noch wird 
kommen sehen, — dann werden Himmel und Erde vergehen, aber das 
Wort Jesu wird Recht behalten (Mc 13 es—s1). Hier diirfte Jesus als 
das Anzeichen der Nahe des Gottesreiches gerade die Verkiindigung 
dieser Nahe meinen, wie sie friiher durch Johannes geschehen ist und 
jetzt durch ihn selbst geschieht. Das Auftreten solcher Propheten 
konnte wohl als ein bedeutungsvolles Anzeichen grosser Schicksale be- 
trachtet werden; denn so viele Gesetzeslehrer es gab, — Propheten, 
die aus dem Eigenen schépften, waren schon lingst nicht mehr erstan- 
den*®, Aber die Zeitgenossen verstehen nicht den Wert des Augen- 
blicks, in welchem sie leben. 


1 Hs liesse sich dafiir kein Beweggrund geltend machen. Dass aber den 
Heidenchristen, welche die jiidische Scheu vor dem Gottesnamen nicht kannten, 
aus dem Himmelreich wieder ein Gottesreich wurde, ist wohl verstandlich. 

2 Thm selbst ist das Auftreten des Johannes und die Gottesoffenbarung bei 
seiner Taufe das Zeichen der unmittelbaren Nahe des Gottesreiches gewesen. 

3 Wher hitte man die Verfasser der sog. Apokalypsen als Propheten bezeichnen 
kOnnen, da die altprophetische Bilderwelt in ihren Darstellungen in weit leben- 
digerer, wirmerer Weise umgearbeitet wurde, als das Gesetz in der Darstellung der 
Gesetzeslehrer; aber diese Manner wagten es nicht, ihre Anschauungen unter 
eigenem Namen zu verkiindigen; sie liessen bald Daniel, bald Henoch, bald Jesaja 
oder gar den Schreiber des Jeremia Baruch reden, nur um nicht das Unglaubliche 
zu behaupten, dass es in der Gegenwart noch Propheten gebe. Vgl. I Mace 4 46. 
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Aus der Nihe des Gottesreiches sollen aber praktische Schliisse 
gezogen werden: thut Busse und vertrauet bei der Freudenkunde (Mc 
115). Auch hier tritt die Gleichheit mit dem Taufer (thut Busse) und die 
Ueberlegenheit iiber ihn(vertrauet bei der Freudenkunde) scharf hervor. 
Busse thun soll man, aber man soll auch nicht vergessen, dass es Gottes 
Gnade ist, die das ewige, selige Reich bringt. Da kann man wahrend 
der Arbeit der Besserung und Selbsterziehung freudiges Vertrauen 
haben. Jesus will kein angstliches Hasten, auch wenn das Gottesreich 
vor der Thiir steht, er will ein stetes ruhiges Arbeiten des Menschen 
an sich selbst, und das kann nur erreicht werden, wo Vertrauen ist. 
Vertraut er selbst dem Gotteswort, dass er der Messias sei, also in 
Gottes Reich gehdre, so sollen auch die, denen er predigt, Vertrauen 
haben, dass sie in Gottes Reich kommen, Arbeiten sie in der Hoff- 
nung auf den Messias, danu wird der Messias sie nicht von sich stossen. 


Eschatologische Fiir Jesu Auffassung von den Bedingungen der Aufnahme in 


eden, 


Menschensohn. 


Gottes Reich, wie fiir seine Buss- und Gerichtspredigt iiberhaupt, ist 
kennzeichnend die grosse Schilderung des Messiasgerichtes, die nur 
Mt 2531—46 iiberliefert ist!, Man ist gewohnt, diese Schilderungen 
der letzten Dinge in die letzten Tage Jesu zu setzen, weil sie schon von 
Mt im Anschluss an Mc 13 vor Beginn der Leidensgeschichte unter- 
gebracht sind. Aber das verdunkelt nur die Erkenntnis, dass Jesu 
Predigt nach dem klaren Zeugnis Mc 1 15 und entsprechend seiner 
Stellung zum Taufer Johannes von Anfang an eschatologischen 
Inhalt gehabt hat. Nur muss man sich hiiten, zu glauben, wenn Jesus 
vom Messias geredet habe, habe man ihn selbst darunter verstanden. 
Eine eschatologische Predigt ohne Nennung des Messias war kaum 
denkbar. Das beweist z. B. die Predigt des Taufers. Aber es lag den 
Horern jedenfalls anfangs durchaus ferne, den Prediger iiber den Messias 
fiir den Messias selbst zu halten ®. 

Aber vor Besprechung der ersten grésseren Rede Jesu ist noch 
eine Higentiimlichkeit seines Sprachgebrauches zu erledigen. Jesus 
gebraucht hiéufig den Ausdruck Menschensohn oder Menschenkind ? 


1 An ihrer Echtheit ist nicht zu zweifeln. Auch das Gleichnis vom barm- 
herzigen Samariter steht nur bei Lc. Jesus redet nicht von sich selbst als dem 
Weltrichter; er spricht nur vom Gericht des Messias. Und davon musste er sprechen, 
wenn Mc 1 15 den Gedanken seiner urspriinglichen Predigt richtig wiedergiebt. 

? Wir haben auch gar kein Zeugnis dafiir, dass Jesus von solchen, die nicht 
dem engsten Jiingerkreis angehorten, selbst bei dem letzten Aufenthalt in Jerusalem 
als Messias anerkannt worden ware. Die Wiederholung des Rufs der Jiinger durch 
die Kinder Mt 21 15 16 kann dafiir kaum in Betracht kommen. 

° Wir setzen durchweg den Ausdruck ,Menschenkind‘, weil er genau dem 
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(vtd¢ tod dvdperon). Nun hat Jesus aramiisch gesprochen. Aus der 
spateren Entwickelung des palastinensischen Aramiisch ist zu schliessen, 
dass schon zur Zeit Jesu der Ausdruck ,Menschenkind¢ fast regel- 
missige Bezeichnung des einzelnen Menschen gewesen ist, also unser 
,ein Mensch‘ im Unterschied von dem Abstraktum ,,der Mensch‘. Sehr 
deutlich zeigt das die Stelle Mc 2 27 28: aus der Art, wie die Menschen- 
gattung und der Sabbat sich in ihrem Entstehen zu einander verhalten 
(v.27), wird ein Schluss gezogen auf das Verhiltnis des einzelnen Men- 
schen zum Sabbat (v. 28); daher wird v. 27 das einfache ,,6 &vSpmmos* 
verwendet, v.28 aber die Verbindung 6 vtd¢ tod avbpmz0v. Das einzelne 
Glied der Menschengattung tritt ein anderes Mal Gott gegeniiber Mc 
2710; es tritt den Fiichsen und Végeln gegeniiber Mt 8 20 Le 958; 
die einzelnen Menschen erhalten von Gott Vergebung Mc 3 gs. 

Nun ist es ganz fraglos, dass Jesus mit dem Ausdruck ,, Menschen- 
kind“ auch manchmalsich selbst bezeichnet hat; es ist reine Willkiir, das 
zu leugnen. Ganz deutlich liegt die Sache bei der Vergleichung, die 
Jesus zwischen sich und dem Taufer anstellt Mt 11 18 19 Lc 7 33 34: ,es 
kam Johannes der Taufer, ass kein Brot und trank keinen Wein ...; es 
kam das Menschenkind, isst und trinkt...“ Hier ist ebenso deutlich, 
dass Jesus mit dem Menschenkinde sich selbst meint, wie auch klar 
ist, dass er den allgemeinen Ausdruck gebraucht, weil er nur als 
eines der mannigfach verschieden gearteten Glieder der Menschen- 
gattung in Betracht kommen will; Johannes hat so gelebt; ein anderes 
Menschenkind lebt anders!. Dieselbe Art Selbstbezeichnung findet 
sich z. B. auch in Sophokles’ Antigone v. 750, wo Hiimon seinem Vater 
zuruft: 70 ody davetror xat Davod¢? odet tv! Damit kann er nach v. 
761—764 nur sich selbst meinen. Himon bezeichnet sich aber durch das 
unbestimmte tr¢, weil er nicht den Untergang seiner Person als ein 
Ungliick hervorheben, sondern nur die Thatsache hervorheben will, 
dass Antigones Tod noch den Tod anderer im Gefolge hat®. Aehnlich 


griechischen oder aramdischen Ausdruck entspricht und der dafiir allein gebrauch- 
liche deutsche Ausdruck ist. Menschensohn ist undeutsch. 

1 Wir wiirden den Ausdruck noch leichter mit dem unbestimmten Artikel 
verstehen. Ein Menschenkind oder einer wird mebhrfach als Selbstbezeichnung ver- 
wendet. Vgl. II Kor 12 2 otd« divdewnoy tv Xptot@, wo Paulus von sich selbst redet. 
Andere haben auf ein Wort Muhammeds hingewiesen, das er kurz vor seinem Tode 

| sprach: ,Gott gab einem Menschen die Wahl zwischen dem Diesseits und Jenseits, 
| und er wihlte das Jenseits‘ (WELLHAUSEN, Skizzen und Vorarbeiten VI 200). Der 
| Artikel vor Menschenkind hat jedenfalls deiktische Bedeutung z. B. es kam das 
| (= dieses) Menschenkind. 

2 Nur fehlt eben auch hier der iibrigens dem Verstindnis nachhelfende deik- 
| tische Artikel. 
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sagt Jesus zu seinen Jiingern Mc 10 44 45, dass wahre Grosse sich in 
der Dienstbereitschaft fiir Andere zeige: ,ist ja auch das Menschen- 
kind nicht gekommen, sich dienen zu lassen, sondern zu dienen und sein 
Leben als ein Lésegeld fiir Viele dahinzugeben.“ Ware der letzte In- 
finitiv nicht angefiigt, so wiirde Jesus von der Bestimmung jedes ein- 
zelnen Menschen iiberhaupt reden; der letzte Satzteil passt aber nur 
auf ihn persdnlich; aber man sieht, dass Jesus so allgemein sich aus- 
driickt, weil er seine persénliche Aufgabe als eine solche ansieht, wie 
sie einem Gliede der Menschengattung wohl zu teil werden kann. 
Ganz dhnlich ist der Ausdruck ,Menschenkind* gebraucht Le 19 10 
(Mt 18 11): der Satz sagt nur aus: , der einzelne Mensch ist berufen Ver- 
lorenes zu retten“; darum handelt auch Jesus nach diesem Grundsatz. 
Es ist also bescheidene Zuriickhaltung, wenn Jesus allgemein von dem 
Menschenkinde aussagt, was von ihm personlich gilt. — Dieser Gesichts- 
punkt kommt noch stirker zur Geltung, wenn Jesus in derselben Form 
von dem kiinftigen Richter der Welt redet und dabei weiss, dass die 
Anderen das Wort auf ihn selbst beziehen miissen. Das ist sicher der 
Fall nach dem Petrusbekenntnis Mc 8 38 und bei dem Verhoér vor dem 
Hohenrat Mc 1462. Sein persénliches Heiligtum ist der Glaube, dass 
er der Messias ist; aber weil ihm dieser Glaube heilig ist, spricht er 
ihn selbst dann wenigstens der Form nach nicht gerne aus, wenn er ihn 
thatsachlich schon bekannt hat. Es ist eine ahnliche Scheu, wie sie 
sein Volk hinderte, den Gottesnamen auszusprechen. Er blickt ge- 
wissermassen andachtig zu dem Hoffnungsbilde empor, dessen wich- 
tigste Gestalt er doch selbst sein wird. ,Es wird sich das Menschen- 
kind der ungetreuen Jiinger schimen, wenn es kommen wird in der 
Herrlichkeit seines Vaters mit den heiligen Engeln“ (Mc 83s), ,ihr 
werdet das Menschenkind sehen sitzen zur Rechten der Allmacht und 
kommen auf den Wolken des Himmels (Mc 1462). Hs ist also auch 
hier Zuriickhaltung, wenn Jesus sich nichtin der ersten Person bezeichnet, 
sondern durch das Wort Menschenkind, das etwa einem unpersénlichen 
Fiirworte gleichkommt'. Dabei wirkt aber hier auf das ganze Vorstel- 
lungsbild jedenfalls auch die Stelle Dan 713 ein, nach welcher das 
Gottesreich vom Himmel herabkommt wie ein Menschenkind, im Gegen- 
satz zu den Tiergestalten aus dem Meer, welche die vorangehenden 
Weltreiche bedeuten?. Aber die aus dieser Stelle gewonnene Anschau- 


1 Auch den S. 129 Anm. 1 angefiithrten Worten des Paulus und Muhammeds 
liegt dieselbe Stimmung zu Grunde. Es ist bescheidene Zuriickhaltung’, wenn 
Paulus den Empfanger der hohen Offenbarung und wenn Muhammed den Mann, 
der die rechte Wahl getroffen hat, nicht nennen wollen. 

* Dass diese Stelle schon in vorchristlicher Zeit auf den Messias bezogen, 
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ung vom Megssias ist fiir Jesus ein wohl von Kind auf erworbener 
Besitz; eine Betonung echter Menschlichkeit gegeniiber tierischer 
Roheit braucht bei dem Ausdruck nicht immer vorzuliegen; das 
eine Mal, da er das Menschenkind heimtiickischen oder leicht- 
fertigen Tieren gegeniiberstellt Mt 8 20 Le 9 58, meint Jesus mit dem 
Menschenkind den edelgesinnten Menschen tiberhaupt, nicht bloss den 
Messias '. 

Aber die in diesem letztangefiihrten W ort ausgedriickte Lebenserfah- 
rung, dass der edelgesinnte Mensch auf Erden keine Heimat habe, giebt 
doch die Erklirung dafiir, dass Jesus regelmissig auch dann vonsich als 
dem Menschenkind redet, wenn er von seinem kiinftigen Leiden spricht 
zu seinen Jiingern, die ihn als den Messias kennen (Mc 8 31 9 12 9 31 
10 33 1421 1441). Auch in diesen Worten ordnet Jesus sein Schicksal 
in das allgemeine Menschenlos ein; nur ist ihm ein Mensch nicht schon 
der, der menschliches Antlitz triigt, sondern erst der, der den Beruf 
eines Menschen seinem Gott gegeniiber erfiillt. Solche Menschen haben 
in der Welt keine Heimat und miissen leiden ,und so wird auch das 
Menschenkind jetzt leiden miissen“. 

Wenn sich nun Jesus die Erscheinung des Messias von anfang an 
nach dem Bilde bei Dan 7 13 vorstellte, so kann er auch jederzeit den 
Messias bezeichnet haben als das Menschenkind, das in seiner Herr- 
lichkeit von allen Engeln umgeben kommt (Mt 25 31) oder als das Men- 
schenkind, das an seinem Tage d.h. bei seiner Erscheinung dem Blitze 
gleichen wird, der von einer Himmelsgegend zur anderen leuchtet (Le 
1724). Das hat mit der Selbstbezeichnung Jesu durch das Wort 
» Menschenkind* an sich nichts zu thun; wer nicht schon in Jesus den 
Messias sah, konnte aus solchem Worte nicht erkennen, dass er selbst 
den Anspruch erhob, der Messias zu sein, so wenig als wenn er den 
Messias mit anderem Namen bezeichnete. Und ahnlich sind die vielen 
Stellen zu deuten, in denen vom Kommen oder Offenbarwerden des 
Menschenkindes die Rede ist; da lisst der Zusammenhang nirgends 
einen Zweifel, dass Jesus nicht ein beliebiges Menschenkind, sondern 


und dass der Messias infolge dessen schon vor Jesus mit dem Ausdruck, , Menschen- 
kind“ bezeichnet wurde, darf jetzt als ausgemacht gelten. In Betracht kommen 
namentlich die Bilderreden des Henochbuches (siehe Uebersetzung von BrER bel 
Kavrzscu, Pseudepigraphen S. 262 zu Henoch 46 1 2). 

1 Fyeilich baut sich der Mensch meistens ein besseres Haus, als die Gruben 
der Fiichse und die Nester der Vogel sind; aber dazu bedarf er auch mehr Mittel, 
und es kostet ihn grossere Miihe. So giebt es oftmals obdachlose Menschen, wahrend 
es selten genug vorkommen mag, dass solche Tiere keinen Unterschlupf finden. 
Hier aber ist dieses Verhaltnis des Menschen zu den Thieren ein Bild ftir den 
hiufigen Widerspruch zwischen Wert und Gliick der Menschen. 
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das bei Daniel geweissagte Menschenkind meint (Mt 10 23 16 28 1928 
24 27—44 Mc 13 26 Le 12 40 17 22—30 18 8 21 27 36). 

Die Evangelisten haben nun den so dargelegten Thatbestand im 
ganzen durchaus treu wiedergegeben!. Nur an wenigen Stellen stammt 
der Ausdruck erst von ihnen selbst, so Mt 12 40 in einem der Deutung 
halber vom Evangelisten eingeschobenen Verse vgl. Le 11 29—32; dann 
auch wohl in der Deutung der Gleichnisse Mt 13 37 41. Dagegen kann 
die entscheidende Frage Jesu Mc 8 27 gewiss die Form gehabt haben 
Mt 16 13: wofiir halten doch die Menschen das Menschenkind? Gerade 
im Augenblick, da Jesus hohe Aussagen iiber sich erwarten darf, ord- 
net er selbst sich bescheiden in die allgemeine Gattung der Menschen 
ein. Bei gewissenhafter Nachpriifung wird man auch hier finden, dass 
die synoptische Ueberlieferung der Herrnworte im ganzen und grossen 
recht treu ist *. 

Die Nahe des Himmelreiches bedeutet fiir Jesus wie fiir den 
Taufer die Nahe des Gerichtes; die Busspredigt Jesu schildert ein- 
mal nur das kiinftige Gericht; die daraus fliessende Mahnung folgt 
dann fiir jeden von selbst. Diese Gerichtsschilderung bildet bei Mt den 
Abschluss der von dem Evangelisten zusammengestellten Wiederkunfts- 
rede (Mt 25 31—48). 

Sie beginnt mit der Beschreibung der grossen Gerichtsver- 
sammlung: ,wenn das Menschenkind kommen wird in seiner Herrlich- 
keit und alle Engel mit ihm, dann wird es sitzen auf dem Throne seiner 
Herrlichkeit, und versammelt werden vor ihm alle Vélker*. Joel 4212 
ist schon von einem Gericht des Herrn iiber , alle Vélker ringsum* die 
Rede, das im Thal Josaphat gehalten werden soll; zur Zeit Jesu 
glaubte man sicher allgemein an ein letztes Gericht iiber die ganze 
Menschheit, ahnlich wie die Griechen jedenfalls seit der Zeit der grossen 
Tragiker ein Gericht iiber jeden Hinzelnen in der Unterwelt erwarteten. 
Als Gericht des Messias ist dieses allgemeine Gericht jedenfalls vorge- 
stellt Sibyll. III 286 (Zeitgesch. S. 243)%. Nun hebt Jesus hervor, dass 
es dem Messias ein leichtes sein wird, die von Gott Gesegneten und die 


1 Denkbar wire, dass erst sie den bestimmten Artikel von den messianisch zu 
verstehenden Stellen und von den Stellen, in welchen das Menschenkind als Ver- 
treter seiner Gattung erscheint, auch auf die Stellen iibertragen haben, in denen 
sich Jesus selbst in bescheiden zuriickhaltender Weise mit diesem Ausdruck be- 
zeichnet. 

* Daran dass Paulus den Messias nie mit dem Namen ,Menschenkind‘ be- 
zeichnet, diirfte man nur Anstoss nehmen, wenn der Apostel sich sonst an den 
Sprachgebrauch Jesu enger anschlésse. Davon ist aber gar keine Rede. Siehe 
Kap. ILS. 6—9. 

3 Siehe auch Kap. V S. 89 Anm. 3. 
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Verfluchten von einander zu scheiden: ,,und er wird sie von einander 
sondern, wie der Hirte sondert die Schafe von den Ziegen} und wird 
die Schafe stellen zu seiner Rechten, aber die Ziegen zu seiner Linken“. 
Eine lange dauernde Gerichtsverhandlung tiber jeden Einzelnen braucht 
der Messias also nicht zu fiihren. Er durchschaut und kennt jeden ohne 
lange Untersuchung. Schon Jes 114 ist vom Messias gesagt, dass er 
die Gottlosen mit dem Hauch seines Mundes vernichte; Miihe und 
Arbeit wiirde den Richter zu sehr in die Reihe fehlbarer, irrtumsfahiger 
Menschen hereinziehen, — Bis dahin reicht die Einleitung in der Schilde- 
rung Jesu; sie hat nichts gebracht, was den Glauben Jesu von dem 
seiner Zeitgenossen unterschiede. Nun wird aber der Richterspruch 
mitgeteilt, zuerst fiir die Begnadigten. ,,.Dann wird der Kénig sagen 
zu denen zu seiner Rechten: kommt, die ihr von meinem Vater ge- 
segnet seid, gewinnet das Reich, das fiir euch fertiggestellt ist seit der 
Schépfung der Welt.“ Das Himmelreich ist ja seit der Urzeit fertig; 
es erscheint nur in der Endzeit. Die griibelnde Ueberlegung Spiiterer, 
ob Gottes Segen® die nachher aufgezihlten Thaten in den Erwihlten 
gewirkt hat, oder ob dieser Segen hinterher denen zu teil wird, die 
solche Thaten von sich aus gewirkt haben, liegt Jesus ganz ferne. Auch 
hier schliesst er sich noch ganz der Ueberlieferung an. Wichtig ist 
nun aber, welche Thaten an den Erwiahlten geriihmt werden. , Denn 
ich hungerte, und ihr gabt mir zu essen; ich diirstete, und ihr tranktet 
mich; ich war fremd, und ihr nahmet mich auf; ich war nackt, und ihr 
kleidetet mich; ich war krank, und ihr sahet nach mir; ich war in Haft, 
und ihr kamet zu mir“. Es sind lauter Barmherzigkeitswerke, 
die hier aufgezihlt werden; es handelt sich in allen Fallen um Stillung 
fremder Not. Dagegen ist weder von Gebet noch Opfer noch Fasten 
noch von Tempelpflicht oder Erfiillung von Speisegeboten und Rein- 
heitsgeboten die Rede. Das ist im hdchsten Grade auffallend, wenn 
man die Higenart des damaligen Judentums beachtet. Ist doch kein 
Zweifel, dass fiir viele angesehene Vertreter der jiidischen Frémmigkeit 
der Wert eines Menschen sich gerade nach den Dingen bemass, von 
denen Jesus hier ginzlich schweigt. Vom Vorzug des jiidischen Volkes 
schweigt er auch: derSohn Abrahams hat in dem Gerichte des Messias 
keinen Vorzug; das hatte man jiidischerseits verstanden, wenn nur der 
Stolz Israels, das Gesetz, auch hier der Massstab fiir das Urteil des 
Messias wire. Auf diesem Umwege hitte das Volk des Gesetzes doch 
sein Vorrecht behauptet. Hier aber handelt es sich nicht um Gesetz- 


1 totwrov, Zoupoc ist = at. Hs handelt sich also nicht etwa um den Unterschied 
des Geschlechtes der Tiere, sondern um verschiedene Tiergattungen. 
2 Vogl. den Ausdruck of edhoynpévot tod matpd¢ pov. 
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lichkeit, sondern nur um Hilfleistung und Barmherzigkeit *. Und docl» 
hat auch Jesu Predigt eine weit zuriickreichende Vorgeschichte. 

»Nicht Opfer und Tempelbesuch, sondern Gerechtigkeit und 
Barmherzigkeit“! Dasist der Inhalt der Busspredigt gewesen mindestens 
seit dem 8. Jahrhundert v. Chr. So predigt Amos (5 21—24), so Hosea 
(66), so Jesaja (111-17); nachdem der Opferdienst auf den einen Altar 
zu Jerusalem beschrinkt ist, hat doch auch Jeremia Grund, das Ver- 
trauen auf den Tempelbesuch als falsch zu bezeichnen und Besserung im 
Verkehr mit den Mitmenschen zu fordern (Jer 7 3—11). Und diese Rich- 
tung ist auch spiter nicht ausgestorben: sie lebt fort in den Anhangen 
des Jesajabuches wo 58 4—7 die Barmherzigkeitstibung gegentiber nutz- 
loser Selbstpeinigung als das rechte Fasten gefeiert wird; sie lebt auch 
fort in der Spruchlitteratur, wo Gottesdienst und Gesetzlichkeit min- 
destens stark zuriicktreten gegeniiber der Forderung rechtschaffenen 
Lebens im Verkehr mit den Anderen; auch in der Erbauungslitteratur 
wirken diese Gedanken weiter: man vergleiche z. B. im Buch Tobit das. 
Mahnwort des Vaters an seinen Sohn (Kap. 4). Freilich tritt diese 
Betonung der sozialen Pflichten bis zur Zeit Jesu mehr und mehr zu- 
riick; das Judentum ist eben daran, in phantastischen Zukunfts- 
triumen der Apokalyptiker und starrem Formenwesen der Gesetzes- 
lehrer unterzugehen ”, da tritt Jesus auf und vertritt schirfer als irgend 
einer zuvor die sittliche Frémmigkeit. Der Taufer scheint auch bierin 
der Predigt Jesu vorgearbeitet zu haben (Le 3 10—14, vgl. Jos. antt. 
XVIII 117). Aber der weltfliichtige Prediger konnte unméglich auf 
das Zusammenleben der Menschen den Hinfluss gewinnen, wie Jesus, 
der die Menschen aufsuchte und bald mit den Pharisiern, bald mit den 
Zollnern zu Tische sass. 

Also in Jesu Gerichtsschilderung fragt der Messias nur nach den 
Werken der Barmherzigkeit, die fremde Not lindert. Er ruft die in das 
Himmelreich, welche ihm einmal Hilfe geleistet haben. , Da werden ihm 
die Gerechten antworten und sagen: Herr, wann sahen wir dich hungern 
und haben dich gespeist, oder diirsten und haben dich getrinkt? wann 
haben wir dich als einen Fremdling gesehen und aufgenommen? oder 


' Allerdings ist hier der Gegensatz nicht ausgesprochen. Das hatte ja sein 
kénnen. Die Verurteilten hatten sich darauf berufen konnen: ,haben wir nicht ge- 
opfert? haben wir nicht die Reinheitsgebote gehalten? sind wir nicht Abrahams 
Kinder und das Volk der Beschneidung?* Aber Jesus zeigt hier nur die Forderung 
des Messias, und der Gegensatz zu der volksmassigen Frémmigkeit ist nur thatsach- 
lich vorhanden, ohne vielleicht von Jesus selbst in diesem Augenblick empfunden 
zu sein. 

* Auch Hiniet hat trotz seiner Hochschatzung der sittlichen Gebote diesen 
starren Formalismus gefordert und nicht bekampft. Vel. Kap. XIV. 
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nackt und gekleidet? wann sahen wir dich krank oder in Haft und sind 
zu dir gekommen? Und der Kénig! wird ihnen antworten und sagen: 
wahrlich ich sage euch, so viel ihr geleistet habt einem unter diesen 
meinen geringsten Briidern, habt ihr mir geleistet“. Der Messias 
hat also Briider unter allen Vélkern?, und die ihnen erwiesene 
Wohlthat rechnet er, als ob sie ihm selbst erwiesen wiire. Hier ist vor 
allen Dingen merkwiirdig, dass der Messias in keiner Weise dem Volke 
Israel naber verbunden erscheint. Wo irgend jemand notleidet, da 
kann man dem Messias selbst Hilfe bringen. Das spitere Judentum 
bildet wohl den Gedanken aus, dass der Messias die Leiden seines jii- 
dischen Volkes mittrigt (Sanhedrin 93, 984); aber dass jede mensch- 
liche Not eine Not des Messias ist, dass jede Hilfleistung des einen fiir 
den anderen eine Hilfleistung fiir den Messias ist, das ist innerhalb des 
Judentums nirgends wiederzufinden. Darin driickt sich aber in ein- 
dringlicher Form der Gedanke aus, dass Liebesthat an irgendwelchem 
anderen die Liebe des Messias fiir den Wohlthiter gewinnt; dass also 
der zum Messias und seinem Reiche gehort, der hilfreich den anderen 
dient. Da ist also mit der Betonung der rein sittlichen Aufgabe des 
Menschen jede jiidische Einengung der Religion verschwunden. 

Ob einer des Messias Freund ist, also auf einen Platz im Himmel- 
reich hoffen kann, das hingt nur ab von dem Masse der Hilfsbereit- 
schaft, welche er anderen gegeniiber bewiéhrt. Das wird noch schiarfer 
ausgesprochen durch die Abweisung aller derer, welche Hilfe leisten 
konnten, aber sie nicht geleistet haben. , Dann wird er reden auch zu 
denen zur Linken: gehet von mir, Verfluchte, in das ewige Feuer, das 
dem Teufel und seinen Engeln bereitet ist.“ Hier entspricht wieder der 
Ausdruck der Ueberlieferung. Von der Feuersqual, in welcher die 
Gottlosen schmachten, ist zuerst die Rede Jdt 16 17 ankniipfend an Jes 
66 24 (vgl. Zeitg. S. 239). Der Teufel wird in diesen See von Feuer 
geworfen Apk 2010; von den Engeln des Satan ist auch die Rede 
II Kor 1114127 Apk 129. Da bezeichnet also nichts die EHigenart 
Jesu. Nun aber begriindet der Messias sein Verwerfungsurteil: ich 
hungerte, und ihr gabt mir nicht zu essen; ich diirstete, und ihr trank- 


1 Hier wird also der Messias nicht nach seiner Erscheinung als Menschen- 
kind wie Mt 25 31, sondern nach seiner Stellung in dem Reiche bezeichnet, in das 
die Gesegneten nach Mt 25 34 eingehen sollen (vy. 34, 40). 

2 Denn es sind ja alle Vélker nach v. 32 um ihn versammelt, und die An- 
gehorigen aller Volker gehdren zu den Gesegneten oder Verfluchten. Sie miissen 
also alle die Méglichkeit gehabt haben, den Briidern des Messias zu helfen. Das 
ist freilich auch nur thatsachlich vorausgesetzt, nicht irgendwie gegensatzlich aus- 


gesprochen. 
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tet mich nicht; ich war fremd, und ihr nahmt mich nicht auf; nackt, 
und ihr kleidetet mich nicht; krank und in Haft, und ihr besuchtet 
mich nicht.“ Da verstehen sie auch nicht, dass ihnen die Moglichkeit 
gegeben war, dem Messias zu helfen. Aber auch ihnen antwortet er 
auf ihre erstaunte Frage: ,,wahrlich, ich sage euch, soviel ihr nicht ge- 
leistet habt einem unter diesen meinen geringsten Briidern, habt ihr 
mir nicht geleistet.“ Hs ist also unabweisbare Pflicht, zu helfen, wo 
man nur helfen kann; jede Unterlassung einer méglichen Hilfe- 
leistung reisst den Menschen vom Messias und damit von seinem ewigen 
Heile los. So hingt denn der ganze Wert und das letzte Gliick eines 
jeden von der Art ab, wie er seinen Mitmenschen gegeniiber handelt. 
Hs ist strafbar, unthatig zu sein; es ist strafbar, nur fiir sich und die 
Seinigen thitig zu sein; es ist strafbar, irgend eine Hilfleistung zu 
unterlassen, die man leisten kénnte. Von einem Prediger solcher An- 
schauungen darf man also gewiss ein unermiidlich thatiges, kein still 
beschauliches Leben erwarten; und seine Thitigkeit wird gerichtet sein 
miissen auf Hebung und Stillung aller Not, die ihm irgend entgegen- 
tritt. Nach der letzten Absicht seines Wirkens wird er jedenfalls ein 
Heiland vieler seint. — Die Gerichtsschilderung schliesst nun ent- 
sprechend dem Urteile und in Anlehnung an Dan 122: Und diese wer- 
den zur ewigen Strafe gehen, die Gerechten aber zum ewigen Leben. 

Hin solches Gericht iiber die Menschen steht also nach Jesu 
Ueberzeugung nahe bevor. Wer diesen Glauben teilt, der kann gar nicht 
anders als um das Heil seiner Seele sorgen, und diese Sorge treibt ihn 
zur Besserung seines Lebens. Jesus mahnt, ohne Unterlass auf den 
kommenden Messias zu warten. Das setzt freilich voraus, dass der 
Messias liingere Zeit ausbleiben kann; hitte aber Jesus noch mit Jahr- 
hunderten und Jahrtausenden der alten Weltentwicklung gerechnet, 
dann hatte er seine Zeitgenossen noch nicht zum Warten auf den Mes- 
sias mahnen diirfen, dann hatte er nicht verkiindigen kénnen, dass das 
Himmelreich nahe sei. Aber es geniigte, wenn auch nur Wochen und 


1 Im Anschluss an die Entwicklung der kirchlichen Lehre, die schon friihe 
den Kreuzestod als die wichtigste Thatsache des Lebens Jesu betrachtete, hat man 
in kirchlichen Kreisen vor allem Jesus als das Vorbild des gelassenen, stillen, sanft- 
miitigen Dulders gezeichnet, wenn man es nicht vorzog, nach dem Muster der 
griechischen Kirche in ihm die harmonische Persénlichkeit zu sehen, da Gottliches 
und Menschliches in stetem, ewigem Gleichmass mit einander verbunden sind. 
Beide Betrachtungen diirften vor der Geschichte nicht standhalten. Jesus war ein 
willensstarker, wagemutiger, durchaus thitiger Charakter; seine Grosse ist die 
unerschiitterliche Festigkeit, mit welcher er an dem Volke und an den Seinigen bis 
zuletzt arbeitet, auch noch zu einer Zeit, da er deutlich sieht, dass diese Arbeit 
seinen eigenen Untergang herbeifiihrt. 
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Jahre vor der Erscheinung des Messias vergingen, dass Jesus predigen 
musste, man solle im Warten nicht nachlassen. Er verdeutlicht das an 
lebensvollen Bildern. So warten die Sklaven im vornehmen Haus 
wohlgeschiirzt auch bei Nacht und mit brennenden Lichtern auf die 
Riickkehr ihres Herrn vom Festmahl; er kann in der zweiten, vielleicht 
gar erst in der dritten Nachtwache kommen, zwischen 10 und 2 Uhr, 
oder gar zwischen 2 und 6 Uhr morgens; wie gut ist es fiir sie, wenn 
er sie wachend findet! Jesus springt iiber von dem anschaulichen Bilde 
zur Sache selbst, wenn er hinzufiigt: ja, der Herr wird sich selbst auf- 
schiirzen und sie sich lagern lassen und sie bedienen — der Messias 
wird die mit Wohlthaten iiberschiitten, die um seinetwillen treulich in 
ihrer Pflicht ausgeharrt haben (Lc 12 35—28) !. Ein anderes Bild 
nimmt Jesus von den Hochzeitsgebriiuchen Palistinas (Mt 25 1—13). 
Wahrend die Braut schon im Hochzeitshause weilt, ziehen ihre Freun- 
dinnen mit brennenden Lampen dem abends erwarteten Brautigam ent- 
gegen, um ihn in das festlich geschmiickte Hochzeitshaus zu fiihren. 
Wer mit ihm kommt, wird zum Hochzeitsmahl zugelassen. Nun dauert 
es linger, als man erwartet hat; es wird Mitternacht. Da miissen 
einige Madchen fortgehen, um frisches Oel fiir ihre Lampen zu holen 
und versiumen dariiber die Ankunft des Briutigams, der sie nicht 
“mehr zulasst, nachdem sie bei seiner Ankunft nicht zugegen gewesen 
sind. So gilt es, jederzeit fiir die Ankunft des Messias bereit zu sein; 
wer auch nur kurz von seinem Wege sich entfernt, kann ihn ganz ver- 
lieren. Demnach mahnen diese Bilder zu aufmerksamer Bereitschaft. 
Gerade die Ungewissheit des Augenblicks, in dem der Messias kommt, 
zwingt zu unaufhérlicher Wachsamkeit. Ein Dieb kénnte nicht ein- 
brechen, wenn man den Augenblick wiisste, in dem er kommt; der 
Messias finde alle bereit, wenn die Stunde seiner Erscheinung bekannt 
wire (Le 123940 Mt 24 43 44). Und wieder wird die treue Pilichterfiil- tTrene gegen 
lung an den Mitmenschen als die heiligste Forderung des Messias be- a 
zeichnet. So tibertrigt der Hausherr in einem grossen Haushalte einem 


1 Hs erscheint nicht unndtig, zu bemerken, dass die Beobachtung irgend- 
welcher formaler Unregelmiassigkeit in der Rede Jesu noch durchaus keinen Be- 
weis gegen die Echtheit eines Wortes abgiebt. Also hier geht Jesus einmal vom 
einfachen Gleichnis zur Allegorie tiber; man darf sich doch nicht vorstellen, als ob 
Jesus seine Bildreden nach irgend welcher ein fiir alle Male feststehenden Theorie 
gesprochen habe. 

2 Das Bild schildert einen wohl recht vereinzelten Fall, sofern der Braéutigam 
offenbar nicht in demselben oder einem ganz benachbarten Orte weilt, sondern, 
wie es scheint, aus weiter Ferne und deshalb auch mit Verspatung zur Hochzeit 
kommt. Aber ein bestimmtes derartiges Erlebnis gab Jesus das Bild fiir die er- 
wartete und doch sich verzdgernde Ankunft des Messias. 
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Oberknecht die Sorge fiir das Gesinde; er belohnt ihn, wenn er ihn bei 
unvorhergesehenem Kommen in der Erfiillung dieser Pflicht treu fin- 
det; er haut ihn in Stiicke und behandelt ihn wie einen Ungetreuen, 
wenn er ihn iiberrascht, wie er schmaust, trinkt und sich berauscht und 
Knechte und Magde schlagt (Le 12 42-46 = Mt 24 45-51), — Ent- 
sprechend der Grundanschauung Jesu, dass die erste Pflicht Barm- 
herzigkeitstibung und Hilfeleistung an anderen ist, weist er auch den 
von Schuld niedergebeugten Menschen an, sich durch Wohlthat an 
anderen Aufnahme in die ewigen Hiitten zu sichern (Le 161—9). Der 
ungerechte Haushalter, der des Herrn Gut vergeudet hat, muss fiirch- 
ten, vom Hause verjagt zu werden und um Stellung und Brot zu kom- 
men; da sorgt sich auch solch ein schlechter Mensch noch fiir Auf- 
nahme bei den Schuldnern seines Herrn, indem er ihnen in seiner 
Weise freundliche Unterstiitzung gewahrt, so lange ihm das moglich 
ist’, Wer schlimm erworbenes Gut, das nicht mehr zuriickgegeben 
werden kann, im Dienste helfender Liebe verwendet, der schafft sich 
Freunde mit dem ungerechten Mammon, die ihn trotz seiner Schuld in 
die ewigen Hiitten aufnehmen; in allen Notleidenden hilft er ja dem 
Messias, der tiber Aufnahme oder Verwerfung entscheidet (vgl. Mt 
25 40). — Neben die thiatige, arbeitsame Hilfleistung muss aber auch 
die geduldig hinnehmende, entsagende Versdhnlichkeit treten. Es sind 
alle auf dem Wege zum Richter; statt sich dort iiber einander zu be- 
klagen, sollten sie sich unterwegs noch mit einander versdhnen, da- 
mit nicht die Klage des Anderen ihnen eine lange Bestrafung zuziehe 
(Lic 12 5859 = Mt 52526). — Und wenn das Ausbleiben des Messias 
manchen zur Leichtfertigkeit und zum gedankenlosen Genussleben ver- 
fiihrt, so warnt Jesus: der Herr des Gartens hat dem Jahre hindurch 
unfruchtbaren Baum noch eine letzte Frist gegeben und gesorgt, dass 
noch ein letztes Mal der Boden, auf dem er steht, tiichtig durchgearbei- 
tet wird: bringt er auch jetzt keine Frucht mehr, so hat die Zeit des 
Erbarmens ein Ende (Le 13 6—9)?. 


’ Ks ist merkwiirdig, wie man sich das Verstandnis dieses Gleichnisses kiinst- 
lich verbaut. Der schlechte Mensch, der forigejagt zu werden verdient, aber sich 
vor dem Eintritt dieses moglichen Falles noch Unterkunft bei den Schuldnern 
seines Herrn zu sichern weiss, war Jesus ein bezeichnendes Beispiel fiir den Satz, 
dass die Kinder dieser Welt, die Menschen, die sich um eine kiinftige Welt nichts 
ktimmern, in ihrer Art oft kliiger sind als die Kinder des Lichtes, die zur lichten 
Gotteswelt berufenen Menschen. Auch solche kénnen fiirchten, in Gottes Gericht 
verurteilt zu werden; auch solchen ist die Hilfeleistung (an den Briidern des 
Messias) der gewiesene Weg der Rettung. Vgl. Kap. IX S. 164—166. 

* Doch hat diese Bildrede vielleicht ihre besondere Beziehung. S. ihre Be- 
sprechung Kap. XIII. 
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Aber Jesus will zwar ernste Busse, ernste Besserung; doch soll Hoftnung aes 
diese Arbeit von Vertrauen getragen sein: thut Busse und vertrauet bei aie 
der Freudenkunde! (Mc 115). Das Vertrauen auf die Nahe des Gottes- 
reiches soll namentlich Mut geben allen denen, die in der gegenwiartigen 
Welt zu leiden haben, Jesus verkiindet, dass ihr heisses Sehnen nicht 
vergebens Tag und Nacht um die Erneuerung der Welt zu Gott ruft. 
Selbst ein ungerechter Richter, der nach Gott und Menschen nicht 
fragt, schafft schliesslich der armen Witwe ihr Recht, nur um vor ihrem 
unablassigen Flehen Ruhe zu bekommen (Lic 18 2—8); wem in der Nacht 
ein Freund ans Fenster klopft und fiir seinen zugereisten Gast Brot 
verlangt, der giebt es ihm, um Ruhe zu bekommen, auch wenn er noch 
so hasslich aufgestért wurde (Le 115—8). So mahnt Jesus, zu bitten, 
zu suchen, anzuklopfen, bis das Himmelreich sich 6ffnet. Es wird sich 
6ffnen, die Bitte um den hl. Geist lasst Gott nicht unerhért: auch ein 
irdischer Vater reicht seinem Kinde nichts Schidliches dar, wenn es 
etwas Niitzliches begehrt (Mt 7 7—11 = Le 11 9—13). 
Das Himmelreich will also erwartet und erbeten! sein, wenn es Hine Frist. 
auch nahe ist. Jesus glaubt der Messias zu sein. Aber er weiss, dass der 
Messias auf des Himmels Wolken kommt, wenn er das Gottesreich 
bringt. So wird er selbst also vor seiner herrlichen Erscheinung zu 
Gott erhéht werden miissen. Ob er sich das gleich anfangs durch seinen 
Tod vermittelt dachte, wissen wir nicht. Jedenfalls wird aber der Ab- 
stand seiner augenblicklichen Lage von der erhofften kiinftigen Herr- 
lichkeit auch dazu beigetragen haben, das Kommen des Gottesreiches 
trotz seiner Nahe doch nicht als ein ganz unvermittelt hereinbrechen- 
des Ereignis zu betrachten. 


1 Die erste eigentliche Bitte im Vaterunser ist die Bitte um das Kommen des 
Gottesreiches. Was man gewohnlich als erste Bitte zahlt, ist nicht eine Bitte, son- 
dern ein Lobpreis. 
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IX. Predigt in Galilaa bis zur Berufung 
der ZwOlf. 


Quellen. Quellen: Mc 1 16—3 35(= Mt 4 1s—22 7 28 29 8 14—17 4 23 8 2-4 9 
1—17 12 1-16 10 1—4 12 46—50; Lec 5 1—11 4 31—42 5 12—6 11 6 17—19 
12—16 8 19—21). Der Abschnitt Mc 3 22-30 gehért nach Form (vgl. Mc71) 
und Inhalt hinter Mc 7 23. Die Erzihlung vom Hauptmann von Ka- 
pernaum (Mt 8 5—13 = Le 7 1—10 vgl. Joh 4 46—54) gehért zwischen 
Mc 145 und 21; sie gleicht den Gegensatz zwischen beiden Versen aus 
und begriindet das zweite Kommen Jesu nach Kapernaum. Die 
Sendung des Taufers (Mt 11 2—19 = Le 7 is—as) fallt wegen Mt 11 19 
= Le 7 3435 hinter Mc 2 22 und vor den Mc 2 23 anhebenden Streit um 
das Gesetz. Zur Jiingerwahl Mc 1 16—20 vgl. Joh 1 35—51; zum Ver- 
kehr mit Zéllnern Mc 217 die Gleichnisse vom Unkraut und Netz Mt 
13 24—30 36—43 4750, vom Verlorenen Le 151—s2, das Gleichnis von 
Phariséer und Zéllner Le 18 10-14, von den Arbeitern im Weinberg 
Mt 20 1—16, das Gleichnis von dem grossen Abendmahl Le 14 12—24 
Mt 222—14, das Gleichnis vom ungerechten Haushalter Le 16 1—9, 
dazu die Worte iiber Aergernis Mc 9 42—50 Mt 5 29 18 7-9 Le 1712; 
zum Streit iiber Sabbatheiligung Mc 2 23—36 vel. Mt 1211 Le 13 10—17 
141—6 Joh 5 9—17 7 22—24 9 16; die Perikope Mc 3 1-6 im Hbr-Evan- 
gelium (NESTLE, N. T. Gr. suppl. 8. 77). Wegen des Zulaufes zu 
Jesus Mc 3 78 vgl. Mt 42495 Le 6 17—19. Apostelverzeichnisse ausser 
Mc 316—19: Mt 10 2—4 Lic 6 13-16 Act 113; die Zwolf schon I Kor 155, 
und Verheissung an sie Mt 19 28 Lic 22 30; die Bergpredigt (Lc 6 20—49 
= Mt 5—7) gehort hinter Mc 3 7—18 vel. Mt 42351 Le 6 12—19.. Zu 
Le 6 22 vgl. Mc 367. Wegen der Stellungnahme der Familie zu Jesus 
Me 3 21 31-35 vgl. 63 Le 11 2728 Galli9 I Kor 95 Joh 2112 75 19 
25—27 Act 114. 
Geo- Jesus predigte zuerst am See Galilias (Mc 1 16) oder Gennesaret 
oe a (Lc5 1), oder Tiberias (Joh 6 1 21 1); die drei Namen bezeichnen den See 
nach seinem freundlicheren Westufer; hier im Westen grenzte er an 
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das Land Galilia, hier erstreckte sich im Nordwesten die nach der An- 
gabe des Josephus (Bell. Jud. II 516—521) zu seiner Zeit diusserst 
fruchtbare und wohlangebaute Ebene Gennesar, heute El Ruwér; hier 
im Westen lag, von Herodes Antipas gegriindet, die Hauptstadt von 
Galiléa, Tiberias, nach welcher der See noch heute heisst (Bahr el-Ta- 
barije)'. Der See liegt 208 m unter dem Meeresspiegel, misst in 
seiner gréssten Ausdehnung in die Liinge 21 km, in die Breite 91/2 km; 
die ihn umrahmenden Berge sind nicht sehr hoch; im Friihjahr schmiickt 
sich sein Uferrand auf kurze Zeit mit einer tiberreichen, subtropischen 
Vegetation; in dem gesunden, allgemein zum Trinken beniitzten See- 
wasser giebt es eine Menge essbarer Fische. Nur der nérdliche Teil 
des Seeufers war aber der Schauplatz der Wirksamkeit Jesu; zwischen 
El Medschdel (Magdala), wo der See am breitesten ist und Bethsaida, 
das am linken Jordanufer drei Viertelstunden vor dem Einfluss des 
Jordans in den Gennesaretsee lag, war die Hauptwirkungsstitte Jesu. 
Hier waren nah beieinander die drei Orte, iiber welche Jesus sein 
Wehe ruft, weil sie seine Thaten geschaut und ihn doch verworfen 
haben: Bethsaida, Chorazin, Kapernaum (Mt 11 20—24 = Le 10 12—15), 
Erhalten hat sich der Name von Chorazin in Keraze, einer Ruinenstitte 
in dem Bergland, das sich in der nordwestlichen Ecke des Sees erhebt. 
Von Keraze fiihrt ein Bachbett auf steilabfallendem Weg in einer 
Stunde hinab zu dem am Seeufer gelegenen T'el-Chum, das ohne 
Zweifel mit dem neutestamentlichen Kepharnaum (Kapernaum) iden- 
tisch ist?. Von hier kommt man am Ufer entlang nach Siidwesten 
wandernd durch die wasserreiche, fruchtbare Gennesaretebene in etwas 
mehr als zwei Stunden nach El-Medschdel (Magdala, Heimat der Maria 
Magdalena Le 8 2 Me 15 40 47 161 vielleicht auch Mc 8 10 Mt 1539) 
Dass das neutestamentliche Bethsaida das von dem Tetrarchen Phi- 
lippus zur Stadt umgewandelte Dorf links vom Jordan nahe seinem Hin- 
fluss in den Gennesaretsee ist (Jos. antt. X VIII 28, bell. Jud. IIL 515 vita 
399, auch bell. Jud. I 168), geht schon aus dem geographischen Bilde 
hervor, das man sich yon der Wirksamkeit Jesu bei Mc machen muss. 
Mc 6 3031 kommen die ausgesandten Jiinger zu Jesus zuriick, er will sich 
mit ihnen in der Einsamkeit erholen, aber so viele stromen ihm zu, dass 
ihre Speisung Schwierigkeit macht. Das ist doch jedenfalls nahe bei 
den regelmassigen Wirkungsstitten Jesu geschehen, also wohl eben 


1 Im Osten des Sees lag eine bedeutende, aber heidnische Stadt Hippos oder 
| Susitha (Susije) bei den jetzt el-Hésn genannten Ruinen. Wegen Geresa-Kursi 
_vgl. Kap. X. 

2 Tel-Chum (Hiigel des Chum) ist auch wohl dem Namen nach mit Kephar- 
Nachum (Dorf des Nahum) verwandt. 
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zwischen Magdala und Bethsaida, denn nach der Speisung schickt Je- 
sus die Jiinger zu Schiff cig td mépav mpb¢ Bydooddy. Der Ausdruck etc 
to népay weist aber auch 4 35 5 21 auf eine Ueberfahrt tiber den See; nun 
befindet sich aber Jesus bis dahin jedenfalls am Westufer; er will also 
iiber die Jordaneinmiindung weg an das Ostufer fabren. Wenn trotz- 
dem die Jiinger nachher 6 53 in der Gennesaretebene landen, so heisst 
es auch v. 48, dass ihnen der Wind entgegen war, und ihr Ziel, Beth- 
saida, haben sie offenbar nicht erreicht. Konnte man hier noch im 
Zweifel sein, so hat die Stelle Mc 8 22 zwingende Kraft. Jesus ist in 
seiner freiwilligen Verbannung wieder an den Gennesaretsee mitten 
durch das Gebiet der Dekapolis gekommen 7 31; er hat einmal einen 
kurzen Versuch gemacht, das jiidische Gebiet wieder zu betreten, aber 
mit schlimmem Erfolg 8 10—13; da zieht er vom Ostjordanland aus 
(8 13) wieder nordwirts und kommt zuerst nach Bethsaida (8 22), dann 
in die Dérfer von Cisarea Philippi (8 27) er zieht also offenbar das 
Jordanthal hinauf. Durch ein Bethsaida auf spezifisch jiidischem Gebiet 
wire er damals gar nicht gekommen. Nun heisst freilich dieses Beth- 
saida zur Zeit der Wirksamkeit Jesu schon offiziell Julias; denn nach 
Jos. antt. XVIII 2 gab Philippus ihm diesen Namen, um des Augustus 
Tochter Julia zu ehren, die ihr Vater schon 2 v. Chr. verstiess; die 
Umnennung Bethsaidas in Julias muss also zwischen 4 und 2 v. Chr. 
geschehen sein?. Der Name Julias findet sich nun fiir den Ort auch 
durchaus bei den griechischen und lateinischen Schriftstellern (Plin. 
V 15 71, Ptolem. V 16 4 Geogr. Ravennas, edd. Pinder et Parthey p. 85). 
Aber ob die aramiische Bevélkerung sich auch dieses Namens Julias 
bediente, ist recht fraglich. Die Stadt Akko hiess Jahrhunderte hin- 
durch offiziell und bei den griechisch-rémischen Schriftstellern Pto- 
lemais; trotzdem hat sich der urspriingliche Name die griechisch-ré- 
mische Zeit hindurch erhalten und ist seit der arabischen Eroberung 
wieder zur allgemeinen Geltung gekommen. In dhnlicher Weise hat 
sich der alte Name Bethschean (Besan) bis heute als Ortsname erhalten, 
obwohl die beriihmteste Zeit dieses Ortes die gewesen ist, in welcher 
er den Namen Skythopolis fiihrte. Es ist héchst wahrscheinlich, dass 
ein semitischer Name bei der semitischen Bevélkerung Palistinas von 


* Sonst kann man auch einen Irrtum des Josephus annehmen und die Stadt 
nach der Witwe des Augustus benannt sein lassen. Doch da auch diese Frau 
29 n. Chr. stirbt, fallt die Hellenisierung von Bethsaida trotzdem wohl vor die 
evangelische Geschichte. Aber die neue Griechenstadt und das jiidische Dorf 
(why Me 8 23) diirften ungeachtet riumlich enger Zusammengehirigkeit innerlich 
einander fremd geblieben sein, auch wenn die Dorfbewohner griechische Namen 
trugen. Fiir Jesu Wirksamkeit kommt wohl nur das jiidische Dorf in Betracht. 
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dem offiziellen griechischen Namen nicht verdringt wurde. Die Irrung 
des Joh-Evangeliums, das Bethsaida zu Galilia rechnet (Joh 12 21), ist 
bei der Lage Bethsaidas dicht an der Grenze des galiliiischen Gebietes 
und bei der geringen geographischen Orientirung des vierten Evangelisten 
nicht verwunderlich; die Angabe, dass Simon Petrus, sein Bruder An- 
dreas und Philippus aus Bethsaida stammten (1 44 12 21), kann ihre 
Richtigkeit haben, denn in Kapernaum wohnen Simon und Andreas 
mit Simons Schwiegermutter zusammen: es kénnte also vermutet werden, 
dass Simon sich nach Kapernaum verheiratet hat (Mc 1 2930). Hat das 
Joh-Evangelium Recht, dann ist es wohl auch nicht Zufall, dass An- 
dreas und Philippus aus Bethsaida griechische Namen tragen. Die im 
ganzen jedenfalls nur oberflichliche Hellenisierung des Ortes konnte 
wohl dazu fiihren, dass auch die einheimische Bevélkerung méglichst 
zur Wahl griechischer Namen angehalten wurde’. Jedenfalls scheint 
das Joh-Evangelium sich an diese Hellenisierung Bethsaidas zu er- 
innern, wenn es gerade durch die beiden griechisch benannten Jiinger 
aus diesem Orte Hellenen zu Jesus fiihren lisst (Joh 12 20—22). 

Hs ist eine Thatsache, welche ihre Erklirung fordert, dass Jesus 
sein Offentliches Wirken im wesentlichen auf diese Nordwestseite des 
Sees Gennesaret beschrinkte, wenn er auch ab und zu einmal im 
Binnenlande Galilaas predigend umherzog. Nun finden wir, dass er 
wihrend seines Aufenthaltes in Kapernaum das Haus des Simon und 
Andreas als Gast bewohnt, so dass er hier ganz zu Hause ist (Mc 1 2930 
21 320 933). Solche Freundschaft konnte natiirlich infolge einer Pre- 
digt Jesu in oder bei Kapernaum sich erst herausbilden; wenn uns nun 
aber das Joh-Evangelium ausdriicklich sagt, Jesus habe schon im 
Kreise des Johannes ausser einem Ungenannten, der wohl der Zebedaide 
Johannes ist, Simon und Andreas, auch Philippus und einen freilich 
sonst ganz unbekannten Jiinger Nathanael? kennen gelernt (Joh 
1 35—51), so. haben wir — abgesehen von diesem letzteren, der vielleicht 
nur allegorische Bedeutung hat — keinen ernsten Grund, an der so 
gebotenen Notiz zu zweifeln. Vielmehr wird durch sie erst verstind- 
lich, weshalb Jesus gerade am Gennesaretsee predigend auftrat. Nach 


1 Das beweist natiirlich fiir sonstige Hellenisierung sehr wenig; doch wird 
eine gewisse Bekanntschaft mit der griechischen Sprache an einem Ort angenommen 
werden diirfen, an welchem sich einige griechische Familien als die eigentlichen 
Herren niederliessen. 

2 Bei Philippus (Joh 143) und Nathanael (Job 145) ist es allerdings unsicher, 
ob auch sie noch als Johannesjiinger gedacht sind. Ausdriicklich gesagt ist das 
nur yon Andreas und dem Ungenannten (Joh 1 35—40), nicht einmal von Simon. 
Doch scheint die ganze Situation das Weilen aller dieser Manner beim Taufer vor- 


auszusetzen. 
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des Taufers Gefangennahme zog Jesus mit den Johannesjiingern vom 
Gennesaretsee in deren Heimat zuriick, und hier begann er nun selbst 
seine Offentliche Wirksamkeit. Dem scheint vielleicht entgegenzu- 
stehen, was die Synoptiker iiber die Berufung der ersten Jiinger be- 
richten. Nach Mc 1 16—20 sah Jesus das Briiderpaar Simon und An- 
dreas das Zugnetz im See ausspannen und rief sie in seine Nachfolge, 
von jetzt ab sollten sie Menschenfischer werden; dann sah er Jakobus 
und Johannes beiihrem Vater Zebedius mit den Arbeitern in einer Barke 
sitzen und Netze ausbessern; da rief er auch sie zu sich. Hine aus- 
fiihrlichere Erzihlung giebt Le 51—11. Hine grosse Schar hat sich um 
Jesus gesammelt, um ihn predigen zu horen; da sieht er zwei Barken 
am Ufer liegen; die Fischer waschen gerade ihre Netze; er bittet Simon, 
dem die eine Barke gehort, ihn ein wenig vom Lande wegzufiihren; 
dann lehrt er in der Barke sitzend die am Ufer stehende Menge. Das 
ist jedenfalls eine auch von Mc zweimal (3 9 4 1) geschilderte Predigt- 
weise. Dass Jesus nun am Ende seiner Rede den Simon auffordert, 
mit den Netzen noch einmal in den See hinauszufahren und dass dabei 
wider Erwarten ein dusserst reicher Fang gemacht wurde, so dass Jo- 
hannes und Jakobus mit der anderen Barke herzukommen, um mit Simon 
gemeinsam das Netz an das Ufer zu bringen, das ist an sich gar nicht 
unwahrscheinlich, konnte aber auf die Fischer trotzdem einen tiefen Kin- 
druck machen, die soeben das Predigtwort Jesu gehort hatten!. Jesus 
hat jedenfalls das Wort: ,,ich will euch zu Menschenfischern machen“ 
oder: ,,von nun an wirst du Menschen fangen“ zu Simon bezw. auch zu 
Andreas gesprochen, als er sie schon langere Zeit kannte und zu Ge- 
nossen seiner eigenen Predigtthatigkeit bestimmte. Damitwar aber fiirs 
erste wohl noch nicht ein volliges Aufgeben des bisherigen Erwerbs ins 
Auge gefasst. Doch zeitweilige Unterbrechungen erlitt die Ausiibung 
des Handwerks, sobald Simon mit Jesus Kapernaum verliess und an der 
Predigtwanderung teilnahm. Jesus hat also diese Fischer im Kreise 
des Johannes kennen gelernt und ist mit ihnen in ihre Heimat zuriickge- 
kommen; hier hat er dem Simon und Andreas einmal den héheren Beruf, 
Menschen zu gewinnen, statt Fische zu fangen, in Aussicht gestellt; den 
Jakobus und Johannes hat er einmal aus der Barke zur Predigt des 
Gottesreiches berufen, so dass sie Vater, Arbeiter und Handwerk um 


* Dieser Eindruck spiegelt sich dann wieder in der ganzen Haltung des evan- 
gelischen Berichtes und verwischt einigermassen die natiirliche Einfachheit des 
Vorganges, weil die Erzihlung von vorn herein auf gewisse Héhepunkte hinzielt 
(zwei Worte des Petrus Le 558 und ein Wort Jesu Le 510); aber diese scharf ge- 
pragte Art der Erzéhlung sollte nicht dazu fiihren, den ganzen Vorgang als etwas 
Undenkbares erscheinen zu lassen. 
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seinetwillen fiir den Augenblick aufgeben. Ein Widerspruch zwischen 
johanneischer und synoptischer Ueberlieferung ist hier nicht vorhanden, 
ebensowenig zwischen der Erzihlung des Mc und der des Le: nur ist 
die Ueberlieferung namentlich bei Joh! und Lc, aber auch schon bei 
Mc in eigenartiger Weise stilisiert, um dem Erbauungsbediirfnis der Ge- 
meinde zu geniigen und eine in sich geschlossene Erzihlung zu geben. 

Jetzt erst (Mc 1 21) erziihlt Mc das Kommen Jesu nach Kaper- 
naum. Auch darin spiegelt sich die Treue der johanneischen Ueber- 
lieferung, nach welcher Jesus die ersten Jiinger schon kannte, ehe er 
in diese Stadt kam. Die Mc 1 1e—20 erzihlte besondere Berufung der 
Vier setzt dagegen wahrscheinlich voraus, dass Jesus schon vorher in 
Kapernaum war; bei Le ist das auch so erzihlt (Le 4 31 [vgl. 23]—41). 
Kapernaum (Kagapyaovp) ist also das heutige Tel-Chum. Bei Josephus 
(Bell. Jud. III 519 520) ist Kagapvaoty. der Name einer besonders 
starken Quelle der Gennesaretebene?, vielleicht der sog. runden Quelle, 
etwa 25 Minuten von Medschdel. In seiner Vita 403 erzihlt Josephus, 
dass er einmal verwundet, und zwar am See Gennesaret, sich in ein 
Dorf Kegapyvaxmy bringen liess. Das ist jedenfalls auch 0172 "22, Von 
dem alten Ort ist noch ein ziemlich ausgedehntes Triimmerfeld vor- 
handen; Baumaterial war Basalt; ob der grosse Marmorbau von 23 m 
Linge und 17 m Breite mit seinen korinthischen Saulen im Innern bis 
auf die herodianische Zeit zuriickgeht, ist mindestens zweifelhaft. Ware 
dies der Fall, dann miisste er wohl die Synagoge von Kapernaum ge- 
wesen sein, in welcher auch Jesus geredet hat; aber wahrscheinlicher 
war er eine christliche Kirche, da Kapernaum bis zur arabischen Er- 
oberung vielfach von christlichen Pilgern aufgesucht ward. Die Syna- 
goge von Kapernaum war nach Le 75 von einem judenfreundlichen 
Heiden, einem Centurio, erbaut. Das macht den Eindruck, dass die 
Gemeinde zu arm war, um sich selbst ein solches Gebiude zu leisten,; 
und so sehr die Opferwilligkeit des Centurio geriihmt wird, so diirfte 
ein solcher kunstvoller Marmorbau doch die seinem Stande nach zu be- 
urteilenden Vermégensverhiltnisse des Mannes? iiberstiegen, zugleich 
auch nicht im rechten Verhdltnis zu der armen Gemeinde gestanden 


1 Die Sendung der zwei Johannesjiinger an Jesus ist sogar echt johanneische 
Umgestaltung des viel spateren Ereignisses Mt 112 Le 719. 

2 Hs gehort zu den ungelésten Ratseln der biblischen Geographie, wie eine 
vom Ort Kapapyaodp. jedenfalls ziemlich weit entfernte Quelle doch seinen Namen 
| fiihren konnte. 
| 3 Der centurio ist Unteroffizier. Das ist natiirlich kein zwingender Beweis 
| fir den niedrigen Stand seines Vermogens. Doch half Reichtum auch im eigentlich 
| sdOmischen Heer weiter vgl. Act 22 28. 
| Holtzmann, Leben Jesu. 10 
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haben, der er geschenkt wurde. Dagegen mochte die spitere Ver- 
ehrung recht wohl einen Prunkbau an die Stelle setzen, wo Jesus ge- 
lehrt und gewirkt hatte?, 

Das Mc-Evangelium erzihlt nun von einem ersten Sabbat Jesu in 
Kapernaum. Er lehrt in der Synagoge. Es wird iiberall im N. T. vor- 
ausgesetzt, dass es einen besonderen Predigerstand damals noch nicht 
gab. Wohl bildeten die Schriftgelehrten eine stark hervortretende 
Klasse unter den damaligen Juden; sie wollen auch den ersten Platz in 
den Synagogen (mpmtoxatedptac ev taic svvaywyaic Mc 12 89); an ihre Art 
zu lehren ist man gewohnt; an ihrer Berechtigung, in der Synagoge zu 
reden, zweifelt niemand; aber wenn ein anderer lehrend auftritt, fragt 
man sich, ob Inhalt und Form seiner Rede ihn als dazu berechtigt (ws 
sEovatay &ywy) erscheinen lassen und ob er in derselben Art rede wie die 
Schriftgelehrten (H¢ ot ypaupatetc Mc 1 22). Da stellte sich nun bei der 
ersten Synagogenrede Jesu nach Mc das Urteil merkwiirdigerweise dahin 
fest, dass Jesus gar sehr zum Reden in der Synagoge berechtigt er- 
scheine, und dass er doch ganz anders rede als die Schriftgelehrten: es 
war eine neue Lehre, aber niemand mochte an dem Beruf Jesu zum 
Prediger zweifeln (Mc 1 22 27 dwWayh nowy nar s€oveiav). Ueber den 
Inhalt dieser Rede wird nun freilich nichts mitgeteilt?. Dagegen wird 
ihre eindrucksvolle Art an einem sehr deutlichen Beispiel nachgewiesen. 
Wie Jesus redet, da ruft ihm plétzlich ein nach der Meinung jener Zeit 
Besessener zu: ,, Was haben wir (hier in Kapernaum) mit dir zu schaffen, 
Jesus von Nazaret? Zu unserem Verderben bist du hierher gekommen. 
Ich weiss wer du bist: der Heilige Gottes.“ Das ist sichtlich die inner- 
liche Auflehnung eines harmlos bequem in allen seinen Unarten hin- 
lebenden Menschen gegen die ihn aufriittelnde und im Innersten er- 
schiitternde Busspredigt. Der Ausdruck 6 &yt0¢ tod Seod Mc 1 24 muss 
nicht notwendig den Messias meinen; nur der Abstand zwischen dem 
heiligen Ernst des Busspredigers und dem tiglichen Leben in Kaper- 
naum wird hier kraftig betont. Aber Jesus weist den aufgeregten 
Mann zur Ruhe: auch ihm ist solche plotzliche Erregung das Kenn- 
zeichen eines bésen Geistes im Menschen. Darin denkt er nicht anders 
wie seine Zeitgenossen. So spricht er zu ihm, gewiss nicht hastig, 
sondern mit der Ruhe und Sicherheit, die einem erregten Menschen 
gegentiber immer den Sieg behalt: ,Schweig und fahre von ihm!“ Das 
gebieterische Wort erschiittert den Mann noch einmal, aber bald kommt 


' Allerdings giebt es noch eine Reihe ahnlicher Synagogenruinen in der Ge- 
gend westlich vom Chule- und Tiberiassee. Doch scheint die Ruine von Tel-Chum 
am gréssten zu sein (ScntrER, Gesch. d.j. V. IT’ S. 445°). 

® Der allgemeine Inhalt ist aus Mc 1 15 zu erschliessen. 
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er aus der Erschiitterung zur Ordnung und Ruhe'. Hier ist gar nichts, 

was sich nicht in manchem ahnlichen Fall auch zu anderen Zeiten er- 
eignet hitte. Jesus hat diesen Zwischenfall vielleicht gar nicht be- 
sonders beachtet; aber er haftete im Gedichtnis der anderen. Und das 
Zusammentreffen solcher Macht iiber die Gemiiter mit einer ganz neuen 
eindrucksvollen Predigtweise gab Jesus, freilich zunaichst nur in dem 
kleinen Orte Kapernaum, gewaltiges Ansehen. 

Der Unterschied zwischen der Predigtweise Jesu und der der Jesus mig a 
Schriftgelehrten war also den Hérern leicht fiihlbar. Dabei kann es_ gelehrten. 
sich kaum um ein geringeres Mass von Schriftkenntnis auf Seiten Jesu 
handeln; denn Jesus beherrscht die Schrift in ganz hervorragender 
Weise und kann den Pharisiern in Kapernaum (Mc 225), den Abge- 
sandten des Hohenrates und den Sadduciiern in Jerusalem (Mc 12 16 24) 
mindestens mangelnde Gewandtheit in der Schriftauslegung vorwerfen. 
Ausserdem geben die, welche den Unterschied zwischen Jesus und den 
Schriftgelehrten hervorheben, gleichzeitig den Beruf Jesu zum Prediger 
in der Synagoge zu. Dazu waren sie jedenfalls nicht bereit gewesen, 
wenn Jesus die Schrift weniger gekannt hitte. Also muss der Unter- 
schied anderswo liegen. Nun wird immer der Prediger grésseren Ein- 
druck machen, der von einem grossen Gedanken erfiillt ist, auf den er 
alles Kinzelne zu beziehen weiss. Diesen Vorteil besass Jesus als Pre- 
diger gegeniiber den Schriftgelehrten. Ihre Arbeit bestand wesentlich 
in Auslegung und Einpraigung der Gesetzesvorschriften, in Besprech- 
ung schwieriger Falle der Gesetzesanwendung, nicht zum wenigsten 
auch in der Darlegung der Moglichkeit, unbequeme Gesetzesvorschrif- 
ten zu umgehen. Das war trockene, wenig ansprechende Predigt?. 
Jesus lebte im Gedanken, dass das Himmelreich nahe sei; er predigte 


1 Vielleicht wird diese Erklarung von Mc 126 als rationalistisch beurteilt. 
Da aber der bose Geist als soleher doch wohl unsichtbar ist, so konnte man doch 
nur das Schiitteln und Reissen (onupa%Eav) sehen, nur den Jauten Schrei aus dem 
Munde des Mannes héren. Dann hatte er Ruhe, da der bose Geist von ihm gewichen 
war. Damit ergiebt sich aber fiir den Betrachter von selbst das obige Bild, wie 
nun auch die metaphysische Erklarung desselben ausfallen mag. 

2 Anziehender mochte woh! die auch immer gepflegte erbauliche Erzahlung 
von den grossen Mannern aus Israels Vergangenheit sein: nur wurden auch diese 
Manner nach dem ihnen meist urspriinglich fremden Massstab des Gesetzes beur- 
teilt. Warme Begeisterung schilderte auch wohl das kiinftige Reich des Messias, 
das kiinftige Jerusalem, doch in der Predigt wohl kaum ohne die Mahnung, dass 
das Reich des Messias nur dem gesetzestreuen Volke geschenkt wird. Endlich 
kam es vor, dass ein Prediger die Geheimnisse der Welt und des Lebens in der 
mythologisch-phantastischen Weise der Henochbiicher darlegte: aber alles das war 
nur Zukost; die religidse Speise des jiidischen Volkes waren die 613 Gebote des 
Gesetzes. 

10* 
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Busse, aber nicht an der Hand der Gesetzesparagraphen, sondern auf 
Grund einer grossen einheitlichen Auffassung menschlicher Pflicht; er 
kommt wie die Schriftgelehrten auf mancherlei Hinzelfalle des Lebens 
zu sprechen, aber nicht, um daran seinen Scharfsinn in Auslegung des 
Gesetzes zu zeigen, sondern um aus dem richtigen Urteil iiber einfache 
alltigliche Vorgiinge das richtige Urteil tiber die allgemeinen Aufgaben 
des Menschen und seine Beziehungen zu Gott zu gewinnen und zu 
begriinden!. So war die Rede Jesu, die man bewunderte und iiber die 
der Schriftgelehrten stellte. 

Jesus geht aus der Synagoge in das Haus des Simon und Andreas, 
auch Jakobus und Johannes sind bei ihm. Da ist Simons Schwieger- 
mutter fieberkrank. Jesus tritt zu ihr, fasst ihre Hand; sie verliert das 
Fieber und besorgt wieder den Haushalt. Am Abend werden alle 
Kranken und Besessenen des Ortes vor das Haus gebracht, und viele 
von beiderlei Art heilt er: die bésen Geister aber, die er austreibt, 
lasst er nicht reden, weil sie ihn kannten (Mc 1 29—34). Zur Beurtei- 
lung dieses Wunderwirkens ist darauf zu achten, dass es nicht als Mes- 
siaskundgebung gemeint ist. Es wird ja ausdriicklich gesagt, die bésen 
Geister haben ibn (némlich als Messias) erkannt; aber gerade deshalb 
verbietet er ihnen zu reden. Somit widersprechen diese Wunder keines- 
wegs dem Entschlusse, den Jesus zur Abwehr seiner Versuchung ge- 
fasst hat (Mt 45—7 Le 49-12). Jesus hat sich durch diese Heilungen 
nicht als Messias zeigen wollen; er hat dieses Thun iiberhaupt nicht 
als eine ihn persdnlich auszeichnende Gnadengabe betrachtet. Ein 
Mann, der immer einschirft, dass man an keiner Not vorbeigehen darf, 
dass man thatkraftig tiberall helfen soll: — man denke an die grosse 
Gerichtsschilderung (Mt 25 45) und an das Lazarusgleichnis (Le 16 19—a1) 
—, ein solcher Mann hat doch das Vorurteil? fiir sich, dass er selbst 
auch vielfach thatkraftig eingegriffen und geholfen hat. Also der Wille 
zu helfen, wo nur Hilfe not that, war jedenfalls inihm. Aber man be- 


1 Jesus lernt aus dem Leben den Willen Gottes verstehen und wie er ihn selbst 
aufgefasst hat, so lehrt er ihn in seinen Gleichnissen seine Jiinger (Kap. IV 
S. 82). 

2 Riickschliisse vom Inhalt der Predigt auf den persdnlichen Charakter des 
Predigers mogen ja oft unstatthaft sein; hier handelt es sich nicht um die Predigt 
eines allgemein anerkannten, daher dem Einzelnen oft nur theoretisch gelaufigen 
Ideals, sondern um die Vertretung einer neuen, bisher noch nicht giltigen An- 
schauung durch die schépferische Persdnlichkeit selbst. In solchem Falle hat der 
Riickschluss vom Inhalt der Predigt auf den Prediger sein gutes Recht, nicht zwar 
in der Weise, dass der Prediger niemals hinter seinem Ideal zuriickgeblieben sein 
konnte, wohl aber in der Weise, dass der Inhalt seiner Predigt ihm thatsachlich 
fiir sein Leben als praktisches Ideal gilt, dem er sich méglichst zu nahern sucht. 
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streitet die Méglichkeit solcher Hilfe, wie sie Jesus nach dem Zeugnis 
der Evangelien geleistet hat. Doch auch hier wird man auf Jesu Higen- 
art merken miissen. Eines der bestbezeugten Worte Jesu ist das vom 
bergeversetzenden Glauben. Schon Paulus hat es angefiihrt (I Kor 139). 
Jesus hat es am Ende seines Lebens ausgesprochen (Mc 11 23); es ist 
ein Stiick seiner Lebenserfahrung, das er darin niedergelegt hat: was 
einer mit voller Zuversicht des Gelingens fordert oder unternimmt, das 
gelingt ihm. Darin spiegelt sich doch ganz offenbar Jesus selbst. Er 
hat dem Taufer nachgeriihmt, dass dieser kein vom Winde bewegtes 
Rohr war, sondern eine willensstarke zielbewusste Persénlichkeit (Mt 
117 = Le 7 24); er hat verkiindigt, dass wer sein (Jesu) Wort halte, 
dem klugen Baumeister gleiche, der sein Haus auf dem Felsengrund 
gegen Wind und Wetter feststelle (Mt 7 2427 = Lec 6 47—49); er will 
also die Seinigen von allen Stiirmen des Lebens unabhingig machen, 
wie er andererseits dem die grésste Wirkung zuschreibt, der sich durch 
keinerlei natiirliche Hemmnisse von der Zuversicht des Gelingens ab- 
bringen lasst. Die Herausbildung einer von allen Erfahrungen unab- 
hingigen und insofern iiber die Welt erhabenen Persénlichkeit gehérte 
also fiir Jesus zweifellos zum Ziel eines Menschenlebens. Und zu die- 
sem Ziel wollte er die fiihren, die sein Wort hielten; also wusste er 
doch jedenfalls sich selbst so fest, so frei von aller Angst der Welt, so 
unabhangig auch von aller miihseligen Rechnung mit dem, was nach 
Menschenmass geht oder nicht geht'. Eine solche Persénlichkeit in 
ihrer ruhigen, selbstgewissen Art ist nun vor allem dazu geeignet, auch 
bei Anderen durch den geistigen Eindruck auf kérperliche Zustinde 
einzuwirken. Diese sichere Festigkeit und der thatkriftige Wille zu 
helfen, kénnen nach immer wieder gemachter Erfahrung manchmal auf 
kurze Zeit, manchmal endgiltig heilend auch auf den Korper des An- 
deren einwirken. Die Aerzte reden von Heilung durch Suggestion; das 
ist ein Name fiir eine gerade auf religiés erregtem Gebiete sehr haufig 
erkennbare Erscheinung. Als im Jahre 1891 zu Trier der hl. Rock 
ausgestellt wurde, hat der gliubige Anblick dieser Reliquie thatsach- 
lich nach dem vollkommen glaubwiirdigen Zeugnis lauter approbierter 
deutscher Aerzte in 11 Fallen medizinisch nicht weiter erklarbare Hei- 
lungen bewirkt, in 27 anderen Fallen schien den Aerzten eine Erkli- 
rung des Vorganges nicht ausgeschlossen®. Dabei handelt es sich in 


1 Das ist also nicht Riickschluss von einer Forderung des Predigers auf dessen 
Charakter. Jesus spricht eine Verheissung aus, die an dem sich erfiillen soll, der 
seiner Forderung nachlebt. D. h. er teilt eine Erfahrung, die er an sich selbst ge- 
macht hat, mit, damit andere auf dieselbe Weise dasselbe Gliickerfahren. 

2 Das Beispiel ist mit Riicksicht auf die Zuverlissigkeit der Angaben und um 
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den 11 unerklarlichen Fallen um mehrjihrigen Schwund des Sehnerven, 
um Lupus, um Lihmung eines Armes infolge von Verrenkung, um 
ginzliche Unbrauchbarkeit von Beinen und Armen infolge eines chro- 
nischen Gelenkrheumatismus, um Veitstanz, um ein schweres Unter- 
leibsleiden, um Erblindung eines Auges und Lihmung eines Armes in- 
folge einer Hirnentziindung, um chronische Darmerkrankung, um eine 
krebsartige Geschwulst, um Knochenfrass des Riickgrates und um eine 
chronische Riickenmarksentziindung (vgl. Korum, Wunder und gott- 
liche Gnadenerweise bei der Ausstellung des hl, Rockes zu Trier im 
Jahre 1891. Trier1894). Solche nicht wohl zu bezweifelnde Thatsachen 
werden auch die Heilwirkungen Jesu als méglich erscheinen lassen’. 
Die einzelnen Erzihlungen lassen sich ja nicht weiter priifen; es ge- 
niigt, den allgemeinen Gesichtspunkt aufzustellen: Jesus konnte 
helfen durch die Wirkung einer vertrauensmichtigen, ihres Erfolges 
zuversichtlich sicheren Persénlichkeit; und Jesus wollte helfen, weil 
er das Voriibergehen an menschlicher Not fiir Siinde hielt und verur- 
teilte. In der Ueberlieferung steht diese heilende Thiatigkeit Jesu 
durchaus fest; noch Paulus rechnet unter die besonderen Gaben des 
hl. Geistes die yapiopata tav.dtwv, die Gnadengaben der Heilung (I Kor 
1292830). Aber Jesus hat auf den wunderbaren Charakter dieser 
Heilungen kein Gewicht gelegt; nur die Hilfeleistung lag ihm am 
Herzen. 

Besonders bedeutsam erschien es den Zeitgenossen, dass Jesus 
auch die bésen Geister zu vertreiben vermochte und dass auch seine 
Jiinger diese Gabe besassen (Mc 1 27 34 315 6 13 938 Mt 108 Le 1017 
13 82). Hier wird man nun feststellen miissen, dass die Zeitgenossen 
Jesu sehr Verschiedenes unter den Begriff der Besessenheit rechneten. 
Weil der Taufer sich in die Wiiste zuriickzog und in Bezug auf Speise 
und Trank enthaltsam lebte, gab es Leute, die ihn fiir besessen hielten 
(Mt 1118 Le 733). Hier wird offenbar aus der absonderlichen Art des 
Taufers auf eine Erkrankung seines geistigen Lebens geschlossen. Bei 
Mc liegen vier ausfiihrliche Erzihlungen iiber Heilung Damonischer vor. 
Die erste wurde besprochen; es ist der Besessene in der Synagoge zu 


seiner Zeitnéhe willen gewahlt. Wirksam war auch hier nicht der leblose Gegen- 
stand, sondern die geistige Macht der katholischen Kirche. 

* Man schrickt vor der Gemeinschaft Jesu mit den Naturirzten unserer Zeit 
zuriick, an die sein Heilwirken allerdings eher erinnert, als an das der irztlichen 
Fachmanner. Aber Freude und Schrecken sind nichts, was die geschichtliche 
Forschung in ihrer Arbeit bestimmen darf, und die einfache geistige Einwirkung 
Jesu auf die Kranken steht jedenfalls himmelhoch iiber der landlaufigen Praxis der 
damaligen Fachmianner. 
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Kapernaum, der durch Jesu Wort geheilt wird (Mc 1 23—26). Da handelt 
es sich offenbar nur um einen in seinem innersten Seelenleben erregten 
Menschen. Sein hastiges, leidenschaftliches Dareinfahren wird auf eine 
krankhafte Storung seines geistigen Lebens zuriickgefiihrt. An ihm und 
dem Taufer wird es klar, dass man schon auf verhiltnismiissig leicht- 
wiegende Anzeichen hin von einem Besessensein durch bise Geister 
sprach. Anders steht es mit dem Kranken Mc 51—20. Der kann 
nicht gebunden werden; er treibt sich umher, schreiend und sich selbst 
mit Steinen zerschlagend und glaubt selbst, von einer Legion béser 
Geister besessen zu sein. Er ist offenbar irrsinnig. Nicht ebenso 
deutlich ist das Krankheitsbild bei der Tochter der Syropbénikerin (Mc 
7 2430). Nur soviel ist klar, dass die Heilung wesentlich in Beruhigung 
besteht; die Kranke liegt, nachdem der bose Geist sie verlassen hat, 
auf dem Bette, wohin sie vorher offenbar nicht gebracht werden konnte. 
Endlich der Kranke, der nach der Verklirung Jesu geheilt wird, ist 
ganz offenbar epileptisch (Mc 9 1429). Aber der in ihm hausende bise 
Geist wird ausdriicklich als stumm bezeichnet; also die Lihmung der 
Sprachwerkzeuge und damit wohl auch die mit dem Anfall des Epilep- 
tischen verbundene geistige Umnachtung gaben den Anlass, einen solchen 
Menschen als besessen zu betrachten. Also im ganzen sind es anomale 
Zustainde des Geisteslebens, die auf Einwohnen boser Geister zuriick- 
gefiihrt werden; freilich konnen ja diese auch mit Krankheitserschei- 
nungen des Kérpers verbunden sein!. Hine andere Betrachtung aber 
fiihrt jede Schidigung der Gesundheit auf den Versucher zuriick, sofern 
der Kranke durch sein Leiden zur Unzufriedenheit und zum Murren 
gegen Gott veranlasst werden kénnte. So sagt Paulus II Kor 127, dass 
ihn ein Satansengel mit Fiusten schligt, damit er sich nicht tiberhebe; 
und Le 13 10—17 heisst es von einer niedergebiickten Frau, dass sie einen 
» Geist der Krankheit“ gehabt habe, dass sie vom Satan gebunden war. 
Diese Fille gehéren weder bei Paulus noch bei Le unter den Begriff 
der Besessenheit: die Besessenheit setzt eine enge Verbindung zwi- 
schen dem Damonion und der Seele des Kranken voraus, wie sie hier 
nicht als bestehend gedacht ist. Dass nun eine ruhige, bestimmte, 
klare Gemiitsart auf aufgeregte, unsichere Geister von segensreichster 
Wirkung sein kann, ist eine ganz bekannte Thatsache. Sicherheit und 
Klarheit waren aber Hauptmerkmale des Geisteslebens Jesu. Somit 
ist seine Einwirkung auf , Dimonische“ wohl begreiflich. Nun ist in 
einem Herrnwort von dem Riickfall eines geheilten Dimonischen in 


1 Namentlich scheinen starke nervése Zuckungen auf ein Hin- und Hergezerrt- 
werden durch bise Geister gedeutet worden zu sein. 
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seinen friiheren Zustand die Rede (Mt 124345 = Le 11 24—26). ,,Der 
vom Menschen vertriebene unreine Geist durchwandert wasserlose 
Orte — nach alter Volksvorstellung ist die Wiiste die Heimat unreiner 
Geister Lev 1610 Jes 13 21 3414 —; da er hier keine Ruhe findet, ent- 
schliesst er sich, in sein verlassenes Haus wieder heimzukehren,; das ge- 
fallt ihm, weil es inzwischen gescheuert nnd geschmiickt wurde; da holt 
er noch sieben Geister, die schlimmer sind als er, und das Ende eines 
solchen Menschen ist irger als sein Anfang.“ Beschrieben ist hier also 
die Erfahrungsthatsache, dass ein Daimonischer, der schon geheilt 
schien, spiiter oft in schlimmerem Masse erkrankt, als er vor der Hei- 
lung krank war; diese Thatsache wird in volkstiimlich-mythologischer 
Weise durch ihre Beschreibung erklirt. Jesus kann ja ein solches 
Wort gesprochen haben, als er von der schlimmen Wiedererkrankung 
eines durch ihn Geheilten erfuhr. Aber es ist Jesu Art nicht, nur zu 
beschreiben, ohne zugleich den Willen anzuregen. Nimmt man das 
Wort rein fiir sich, so enthalt es weder Trost noch Mahnung, es diirfte 
schwer sein, ein dhnliches zweites Wort Jesu nachzuweisen. Dazu 
kommt, dass weder Mt noch Le das Wort im Zusammenhang der Er- 
zihlung von einem riickfalligen Kranken bringen; bei Mt schliesst es 
sich an das Wort vom Jonaszeichen an, bei Le an die Verteidigung 
gegen die Anklage auf den Bund mit Beelzebul. Beidemale muss es 
ganz offenbar als Warnung gefasst werden, d. h. es soll seine Bedeu- 
tung hier nicht bloss auf dem medizinisch-physischen, sondern auch auf 
dem moralischen Gebiete haben. Die bésen Geister, die aus dem Men- 
schen vertrieben werden miissen, sind auch seine Leidenschaften, seine 
schlimmen Gewohnheiten, die ihn beherrschen. Fallt er in sie zuriick 
nach anfanglicher Heilung, so gewinnen sie leicht iiber ihn noch eine 
grossere Herrschaft als friiher; es wird mit ihm schlimmer, als es ehe- 
dem mit ihm war. Denkt man von hier aus zuriick an den Besessenen 
in der Synagoge zu Kapernaum, so sieht man leicht, dass von dem an 
ihm geschilderten leidenschaftlichen Wesen zu der eigentlich siindigen 
Leidenschaft kein allzu weiter Schritt ist (Mc 1 23-26). So kann denn 
Jesus seine ganze Busspredigt unter den Gesichtspunkt der Dimonen- 
austreibung stellen (Lc 13 32), bei der Aussendung seiner Jiinger ihnen 
vor allem Macht geben iiber die den Menschen beherrschenden unreinen 
Geister (Mc 67). An diesen beiden Stellen wire die Predigtaufgabe 
gar nicht erwahnt, wenn sie nicht unter den Begriff des Kampfes gegen 
die Daimonen fiele?. 


' Diese Auffassung der Stinde als der Herrschaft eines Dimons iiber den 
Menschen hat ihre Bedeutung darin, dass sie die Unfreiheit des Menschen, der von 
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Jesus wollte jedenfalls seine Predigtthatigkeit nicht von irgend- Weegang von 
welcher Heilthatigkeit iiberwuchern lassen. Am Abend jenes Sabbats mae 
in Kapernaum war er wesentlich als Arzt in Anspruch genommen 
worden; das veranlasst ihn, am anderen Morgen in aller Friihe von den 
eigenen Hausgenossen unbemerkt Kapernaum zu verlassen. Er geht 
an einen einsamen Ort und betet daselbst; es handelt sich um einen 
Augenblick innerer Sammlung (Mc 1 35). Da treffen ihn ,Simon und die 
mit ihm waren“, also wohl die beiden Briiderpaare Simon- Andreas, 
Johannes-Jakobus, und teilen ihm mit, dass alle ihn suchen. Aber Je- 
sus geht nicht sofort wieder nach Kapernaum: er will mit seinen Ge- 
fahrten in die nichsten Ortschaften, um auch da zu predigen; zu diesem 
Zweck habe er Kapernaum verlassen. Etwas vollténend fiigt nun das 
Mc-Evangelium hinzu, dass Jesus in der nachsten Zeit in ganz Galilia 
in den Synagogen gelehrt habe. Genannt werden uns freilich als Orte 
der Wirksamkeit Jesu in Galilaa, wenn man alles zusammenfasst, im 
Inneren ausser Nazaret noch Kana und Nain, am See Gennesaret ausser 
Kapernaum noch Chorazin, die Ebene Gennesaret und ein Ort Ma- 
gadan oder Magdala oder Dalmanutha (Mt 11 21 1434 15 39 Mc 653 
8 10 Le 7 11 1013 Joh 2111 446 212). Nach Nazaret kam aber Jesus 
jedenfalls erst spiter (Mc 61). Nain liegt noch 11/2 Stunden siidlich 
von Nazaret; es mag 11—12 Stunden von Kapernaum entfernt sein. 
Bei dieser ersten Predigtwanderung diirfte sich Jesus aber thatsichlich 
in der nichsten Umgebung von Kapernaum gehalten haben nach seinem 
Vorschlag (1 38 sig tag eyousvag xmpuorddstc); gingen doch auch seine 
Jiinger mit, ohne sich irgend auf eine laingere Reise zu riisten. Aber 
auch diese erweiterte Thitigkeit Jesu in Galilia endigt infolge einer 
auffallenden Heilung, wie Jesus Kapernaum verlassen hat, sobald er in 
Gefahr kam, weniger als Bussprediger, denn als Arzt fiir allerlei leib- 
liche Krankheit zu gelten. Durch Jesu Wort: ,ich will, sei rein“, und Der Aussitzige. 
durchseine Beriihrung wirdein A ussitziger vonseinerfurchtbarenKrank- 
heit befreit. Wie dies medizinisch begreifbar ist, mag hier unerértert 
bleiben; unter den oben namhaft gemachten Fallen von Heilungen in 
Trier 1891 war eine Heilung von Lupus aufgefiihrt. Jesus verbietet 
nun dem Geheilten dringend, iiber die Art, wie seine Heilung herbei- 
gefiihrt wurde, irgend etwas auszusagen, vielmehr soll er genau nach 
den Vorschriften verfahren, sich dem Priester zur Untersuchung zeigen 
und das Reinigungsopfer darbringen, wie das Lev 14 1—32 bestimmt ist. 
Durch treue Kinhaltung aller dieser Formen soll jedenfalls alles Auf- 


der Siinde geknechtet ist, in anschaulichem Bilde zeigt und damit die Hrlosungs- 
bediirftigkeit des Stinders vergegenwiirtigt. 
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sehen vermieden werden. So sieht man auch hier, wie Jesus durch 
seine Heilthitigkeit sich weder als Messias noch sonst tiberhaupt ir- 
gend kundthun will; er will nur der Not abhelfen, wo sie ihm entgegen- 
tritt. Aber trotzdem macht die Heilung dieses Aussitzigen, der eben 
nicht schweigt, so gewaltiges Aufsehen, dass Jesus die bewohnten Orte 
eine Zeit lang vermeidet. ,Er konnte ! nicht mehr offen in eine Stadt 
gehen, sondern war draussen in einsamer Gegend“ (Mc 1 45). Aber da 
macht er die Erfahrung, dass er sich jetzt auch nicht mehr aus der 
Oeffentlichkeit zuriickziehen kann; man strémt ihm von allen Seiten zu, 
sei es um seine Predigt zu horen, sei es um seine Hilfe in Anspruch 
zu nehmen. So kamen eines Tages auch Gemeindeiilteste von Kaper- 
naum mit einer Bitte zu ihm (Le 7 2-10 = Mt 8 5—13). Unter diesen 
Aeltesten hat man wohl die Mitglieder des Synagogenvorstandes zu 
verstehen; wir wissen, dass es in Kapernaum mehrere Synagogenvor- 
steher gab, wie auch anderwirts (Mc 5 22 ets tay apyrovvaymywv, vel. 
Act 1315). Diese Synagogenvorsteher bitten nun Jesus im Auftrag 
eines in Kapernaum wohnenden Heiden, der sich aber bei der Juden- 
gemeinde ein bleibendes Verdienst durch Erbauung der Synagoge er- 
worben hat. Er ist Unteroffizier, Centurio, im Dienst des jiidischen 
Tetrarchen Herodes Antipas; er liisst bitten fiir einen von ihm besonders 
wertgeschatzten Sklaven?, der auf den Tod erkrankt ist. Jesus ist so- 
fort bereit, nach Kapernaum zu gehen. Da iiberrascht ihn, noch ehe 
er zu dem Hause gekommen ist, eine neue Botschaft des Centurio. 
Er schickt Freunde, die Jesus vom Betreten des heidnischen Hauses ab- 
halten sollen; er sei ja als unreiner Heide auch nicht selbst zu Jesus 
gekommen, es werde geniigen, wenn Jesus ein Wort spreche, dass sein 
Knabe gesund werde. Jesus werde durch seine Heilkriafte ebenso in 
die Ferne wirken kénnen, wie der Centurio durch seine Soldaten. 
Diese Botschaft erklart sich wohl aus Bescheidenheit und Verlegenheit. 


1 Hs kounte nach dem friiher Gesagten auffallen, dass Jesus sich der Heil- 
thitigkeit zu entziehen sucht, da er es doch fiir Pflicht achtet, zu helfen, wo Hilfe 
mdglich ist. Aber es ist eine auch vorbildlich wichtige Einschrinkung, die hier 
dieser Satz erleidet. Jesus will und darf nicht seinem Beruf als Bussprediger durch 
die Heilthatigkeit entzogen werden. Das betont er beim ersten Verlassen Kaper- 
naums Me 138 tva xdust xnpdéw* sig codco yap 8EHM00y. Wenn er sich jetzt Mc 145 
,draussen an einsamen Orten“ aufhalt, so sieht er ja sofort, dass er auch hier von 
allen Seiten aufgesucht wird; aber die Hemmung seiner Predigtarbeit durch das 
Bringen von Kranken ist hier doch eher ausgeschlossen. 

2 Le sagt dodhog O¢ Hy adem evetpoc (Le 7 2). v. 8 nennt ihn der Centurio 
6 mais pon; v.10 heisst er wieder dod\0c. Bei Mt steht iiberall naic (Mt 868 18). 
Die Bearbeitung im Joh-Evangelium (4 46—54) redet von naic¢ y. 51, notdloy y. 49, 
sonst von vid V. 46 47 49 53, 
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Ganz Kapernaum gerit in Bewegung, wie Jesus wieder dahin zuriick- 
kommt. Jedermann ist iiberzeugt, dass er Hilfe bringt. Auch im 
Hause des Centurio ist man sicher davon tiberzeugt. Da will dieser 
den heiligen Mann nicht weiter belistigen. Jesu Wille zu helfen ist ja 
unzweifelhaft, da Jesus schon auf dem Weg zu seinem Hause ist. So 
glaubt er, dass jetzt nur noch ein Wort Jesu ndtig sei, um die Hei- 
lung zu stande zu bringen. Und Jesus selbst erstaunt iiber das ge- 
waltige Vertrauen des Mannes und ist auch gewiss, dass bei so hoch- 
gradigem Vertrauen die Hilfe nicht ausbleibt. ,Ich sage euch, in 
Israel habe ich solchen Glauben nicht gefunden“. Jesus weiss, dass 
Glaube und Zuversicht Berge versetzen kann. So schickt er die 
Boten mit tréstlicher Antwort heim. Und wie sie heimkommen, hat 
der starke Glaube schon das Wunder erwirkt. Die Genesung des 
Sklaven ist eingetreten. Die feste Hoffnung seines Herrn hat sich 
auf ihn tibertragen und seine Heilung vermittelt !. 

Jesus ist also jetzt das zweitemal in Kapernaum; erst jetzt wird 
Kapernaum der eigentliche Wohnsitz Jesu. So lernt man ihn hier 
auch jetzt erst recht kennen. Kaum ist bekannt, dass der gewaltige 
Prediger wieder da ist, der auch leibliche Not zu bannen weiss, so ist 
auch schon ganz Kapernaum in und um sein Haus versammelt. Und 
nun predigt er auch im Hause, Da bringen vier Leute auf einer Bahre 
einen Mann, dessen eine Seite gelihmt ist. Um ihn zu Jesus bringen 
zu kénnen, steigen sie auf das niedere Dach empor, decken es teilweise 
ab und lassen den Kranken auf seiner Bahre zu Jesu Fiissen nieder. 
Der Vorgang unterbricht die Predigt Jesu. Er hat auch hier jeden- 
falls vom kommenden Gericht und von der Notwendigkeit der Besserung 
gesprochen. Da wird ihm dieses Bild der Hilflosigkeit und des Leidens 
vor die Fiisse gelegt. Zugleich erfreut ihn die Zuversicht zu seiner 
Person, die er aus dem seltsamen Vorgang erkennen durfte. Da bleibt 
er fiirs erste mit seinen Gedanken auf dem durch seine Predigt be- 
zeichneten Gebiet. Das Gericht Gottes steht allen bevor, und keiner 
ist schuldlos. Aber bei solch jammervollem Zustand ist Vertrauen und 
Hoffen das Einzige, was dem Leidenden bleibt, und wahrend Jesus die 
andern zu thatkriftiger Besserung mahnt um des kommenden Messias 
willen, tréstet er den hilflosen Gelihmten: mein Kind, dir sind deine 
Siinden vergeben, d. h. du brauchst die Erscheinung und das Gericht 
des Messias nicht zu fiirchten. Jesus folgt bei diesem Worte dem- 


1 Hine solche Erklarung erscheint vielleicht allzu einfach. Aber verwickelte 
Erklaérungen sind nicht immer gut und in unserem Fall schon deshalb nicht ange- 
zeigt, weil wir die Art der Krankheit nicht kennen. Den Hindruck geschichtlicher 
Wahrheit macht der Bericht des Le durchaus, 
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selben Gefiihl, das ihn im Lazarusgleichnis Le 16 19—31 abhalt, von 
irgendwelchen Tugenden des kranken Bettlers zu reden; sein Ungliick 
ist gross genug, um seine Begnadigung durch Gott begreiflich zu 
machen. Aber Jesu einfaches, aus der Situation vollkommen verstind- 
liches Wort erregt Anstoss. Es sind Schriftgelehrte zugegen. Sie 
mégen schon von vorn herein nicht allzu giinstig gestimmt gewesen 
sein gegen den, dem jetzt alles Volk zustrémte, eben weil seine Pre- 
digt anders war als ihre eigene. Fiir ihr Gefiihl war iiberhaupt eine so 
freie Aussprache iiber giéttliche Dinge verwerflich; sie verlangten 
strengeren Anschluss an das Gesetz und die iiberlieferte hl. Schrift; 
aber jedes zulassige Mass schien iiberschritten zu werden, wenn Jesus 
einem bestimmten einzelnen Menschen ohne irgendwelche Bedingung 
und Kinschrinkung die Siindenvergebung zusprach. Damit griff er 
dem Urteil Gottes vor; das erschien wie eine Gotteslaisterung, wenn 
ein Mensch sich anmasste, trotz der natiirlichen Schranken seines Er- 
kennens Gottes Gericht vorherzuwissen; er listerte Gott, weil er 
Gottes Urteil fiir nicht héher achtete, als sein eigenes 1. Solcher Wider- 
spruch hielt sich natiirlich nicht versteckt; Jesus liest in Mienen und 
Gebiarden seiner Zuhérer sofort heraus, was sie denken. Auch so be- 
wihrt er sich als der scharfe Beobachter, wie ihn seine anschaulichen 
Bildreden uns vor Augen stellen. Zugleich sieht er, dass das Wort an 
den Gelihmten auch deshalb nicht befriedigt, weil Jesus ihm zwar 
Siindenvergebung zusichert, aber ihn nicht heilt. Dariiber mégen 
nicht zum mindesten der Kranke selbst und die ihn brachten erstaunt 
und einigermassen enttiuscht gewesen sein. Siindenvergebung zu- 
sichern schien etwas gar Leichtes zu sein, viel leichter als den Gelihm- 
ten heilen. Und doch war er gebracht worden, damit Jesus ihn heile. 
Da erklart Jesus die Heilung, die er jetzt an dem Kranken vollzieht, 
fiir den gottgegebenen Beweis, dass er auch ein Recht hat, Siinden- 
vergebung auszusprechen. Man hat ihm laut oder leise den Vorwurf 
gemacht, er, ein Menschenkind, masse sich an, was nur Gott zukomme. 
Da spricht er: ,damit ihr sehet, dass das Menschenkind Recht hat, 
Siinden zu vergeben auf Erden: dir sag ich, steh auf, nimm dein Bett 
und geh heim!“ Und das Wunderbare geschieht; der Gelihmte steht 
auf, nimmt gehorsam dem Befehle Jesu sein Bett zusammen und geht 
durch das Gedriinge hinaus. Es ist eine der bekanntesten Erschei- 


* Wohl wurde auch im jiidischen Gottesdienst Siindenvergebung zugesichert 
(vgl. namentlich Lev 4 5 16): aber hier war die géttliche Stindenvergebung an 
bestimmte, von Gott verordnete heilige Handlungen gebunden; der Priester 
richtete sich nach dem Gotteswort im Gesetz. Jesus aber hat keinerlei Ahnlichen 
Riickhalt fiir sein Urteil. 
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nungen auf diesem ganzen dunkeln Gebiet, dass gerade Gelihmte 
haufig durch Suggestion geheilt werden!. Dass ein solches Ereignis 
Aufsehen machte, versteht sich von selbst. 

Andererseits zeigt diese Erzithlung auch, dass es garnicht méglich 
ist, die Heilungen aus dem Leben Jesu zu tilgen, ohne dass man auch 
die Darstellung seiner Predigt verkiirzt. Die Zusicherung von Siinden- 
vergebung und der Anstoss daran ist hier mit der Heilung des Ge- 
lahmten auf das engste verflochten. Und beides, die Zusicherung der 
Siindenvergebung und die Heilung, geht schliesslich auf dieselbe innere 
Festigkeit und Freiheit zuriick, die von dem scheuen, ingstlichen 
Wesen der Schriftgelehrten mit ihrer starken Sorge vor Gesetzesiiber- 
tretung gewaltig absticht. Die Busspredigt Jesu mag ihnen gefallen; 
aber wenn Jesus es wagt, Siinden zu vergeben, so héren sie das nur 
mit geheimem Grauen. Aber alles Gewicht ist auch darauf zu legen, 
dass Jesus hier die Siindenvergebung nicht ausspricht, weil er sich als 
Messias weiss, dem einst das Gericht tiber die Menschen anvertraut 
ist. Dass das Menschenkind auf Erden Siinden vergeben darf, will 
Jesus denen zeigen, die sich dariiber argern, weil sie nur Gott dieses 
Recht zuerkennen. Das ist seiner Natur nach ein allgemein gedachter 
Satz und konnte von schlechterdings niemand auf den Messias allein 
bezogen werden. Doch geht hier Jesus auch gar nicht auf die einzelnen 
Faille ein, in welchen ein Mensch Siinden vergeben darf?. 

Zu diesem Anstoss gesellt sich gar bald noch ein anderer. Am 
See bei Kapernaum war eine Zollstation; der See bildete die Grenze 
zwischen dem Gebiet des Herodes Antipas und dem seines Bruders 
Philippus; auch die reichsunmittelbare Dekapolis grenzte im Osten an 
den See. Der Zollner, der die Zélle fiir Ausfuhr und Kinfuhr iiber den 
See zu erheben hatte, hiess Levi *, der Sohn des Alphaus. Dieser ganze 
Stand war verrufen; man sagte ihm nach, dass er durch Bestechung 


1 Von den 88 Heilungen in Trier 1891 sind etwa ein Drittel Heilungen ge- 
lahmter Personen (vgl. S. 149. 150). 

2 Dabei handelt es sich ja nicht um das pflichtmassige Vergeben erlittenen 
Unrechts, sondern nur um Zusicherung der géttlichen Vergebung an den Siinder. 
Es ist dieselbe Freiheit, mit welcher Jesus seine Auffassung des Gotteswillens auch 
gegen das Gesetz geltend macht und mit welcher er nach einem diesem Gottes- 
willen entsprechenden Grundsatz Siindenvergebung zusichert. Und diese Freiheit 
will Jesus auch auf seine Jiinger tibertragen. 

3 Im ersten Evangelium heisst er Matthius (Mt 99 103), ohne dass sich diese 
Verschiedenheit geniigend erkliren liesse. Vielleicht wollte der Evangelist nur dem 
durch Berufung und sofortige Nachfolge den vier ersten Jiingern gleichgestellten 
Zéllner einen festen Platz in der kirchlichen Ueberlieferung und zugleich einem der 
Zwolfapostel eine Stelle innerhalb der evangelischen Erzahlung geben. 
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oder Ueberforderung sich unredlichen Gewinn aneignete; selbst Ge- 
wissenhaftigkeit wurde den Zollnern leicht als Angeberei gedeutet (Lc 
313198). Ihrer sozialen Wertschatzung entspricht es, wenn Jesus sie 
mit den Dirnen zusammenstellt (Mt 21 31 32) oder wenn sie an anderer 
Stelle mit den Heiden in eine Linie gesetzt werden (Mt 1817). Die 
Zollner bilden die eine Hauptklasse der Bevélkerungsschicht, die von 
den streng gesetzlichen Juden als siindig gemieden wurde; daher be- 
gegnet uns mehrere Male der Ausdruck: Zéllner und Siinder Mc 2 15 16, 
MG ah ie=2 Le 32", Nun war Absonderung von den Siindern 
ein Hauptmerkmal des gesetzlichen Judentums. Die , Absonderung“ 
(mw) galt als wichtiges Zeichen der Frommigkeit. Man beklagte es, 
dass mit dem Lehrer des Apostels Paulus, Gamaliel dem Aelteren, die 
Reinheit und Absonderung gestorben sei (Sota 915). An derselben 
Stelle der Mischna steht ein Wort des Rabban Pinchas, des Sohnes des 
Jair, in dem es heisst: , Reinheit fiihrt zur Absonderung, Absonderung 
fiihrt zur Heiligkeit.“ Der Name der Pharisier mag urspriinglich eine 
politische Beziehung gehabt haben; er hat vielleicht die bezeichnet, die 
sich von dem zadokidischen (hohepriesterlichen) Fiirstenhaus trennten, 
weil sie die Verbindung von Priestertum und Fiirstentum missbilligten ?; 
in neutestamentlicher Zeit besteht diese Verbindung nicht mehr, der 
Pharisiername aber bezeichnet die grosse Partei, welche die gesetz- 
liche Reinheit und die Absonderung von allem ungesetzlich-siindigen 
Wesen als heiligste Pflicht betrachtete. Heisst es doch schon bei 
Sirach: Gieb dem Frommen und nicht nimm dich des Siinders an 
(Sir 124). Ebenso schliesst die Mahnung zur Woblthitigkeit, die 
der alte Tobit seinem Sohn Tobias auf die Reise mitgiebt, mit den 
Worten: aber gieb nicht den Siindern (Tob 4 16 17). In spiterer Zeit 
hat man die Scheidung von den Siindern geradezu in bestimmte Vor- 
schrift und Regel gebracht. Hillel sagt (Abot 23): ,das Volk im 
Land ist nicht fromm“; den Grund dafiir giebt Pinchas ben Jair Sota 
915 an, wenn er sagt: Furcht vor Siinde bringt Frémmigkeit. Darum 
soll man nach Demai 23 dem Volk im Land nichts verkaufen und nichts 
von ihm kaufen; man darf nicht bei ihm herbergen noch einen?solchen 
Menschen mit seinem unreinen Gewand bei sich beherbergen. Die ihm 
gebrachten Erstlinge darf nach Bikkurim 3 12 der Priester nur an einen 
Genossen (der Abgesonderten, der Pharisiier) schenken, nicht an einen 
aus dem Volk im Land. Der babylonische Talmud verbietet sogar, 


1 Im Talmud werden die Zéllner mehrfach mit den Raubern zusammen- 
gestellt: Baba Kamma 10 2 Nedarim 3 4; Schebuot 39a. 

* Das kénnte man aus ihrem ersten Hervortreten Jos. antt, XIII 288—298 
schliessen. 


Zolner Levi. 159 


sich vor dem Volke im Land mit dem Gesetz zu beschiftigen oder ihm 
bei der Teuerung zu helfen (Pesachim 49, Baba bathra 8 »). Daraus 
mag man den Anstoss verstehen, den Jesus gab, indem er den Zillner 
Levi in seine engere Gemeinschaft berief (Mc 2 14). Und nun 
waren die Juden bei keiner Handlung dngstlicher auf Hinhaltung streng 
gesetzlicher Formen bedacht als bei Tisch. Die Mischna zihlt allen 
Hrnstes Berachoth 81—4 die Unterschiede der beiden um die Zeit 
Jesu bliihenden Schriftgelehrtenschulen des Hillel und Schammai hin- 
sichtlich der Mahlzeiten am Festtage auf: nach Schammai begann 
man mit dem Spruch auf den Tag und segnete dann den Wein, nach 
Hillel segnete man zuerst den Wein und sprach dann den Gedenkspruch 
des Festtags ; bei Schammai wusch man jetzt die Hinde und fiillte den 
Becher, bei Hillel fiillt man zuerst den Becher und wischt nachher die 
Hande; bei Schammai legt man das Handtuch auf den Tisch, bei Hillel 
auf das Polster; bei Schammai reinigt man nach Tisch das Zimmer und 
wascht zulezt die Hinde: bei Hillel wiischt man nach Tisch die Hinde 
und reinigt zuletzt das Zimmer. An der Kinhaltung solcher Uebungen 
hing nach pharisiischer Ueberzeugung die Frémmigkeit; das Volk im 
Lande’, die Zollner und Siinder kiimmerten sich aber um diese Uebungen 
nicht. Da isst Jesus mit seinen Jiingern im Hause des Zéllners Levi, 
und viele Gaste aus dem Berufs- und Bekanntenkreise des Mannes sind 
zugegen. Jetzt scheint sich der neue Prophet, dessen eigenartige Predigt 
so grosse Anziehungskraft iibt, in seiner wahren Gestalt enthiillt zu 
haben. Die Schriftgelehrten, die bisher in der Synagoge allein das Wort 
gefiihrt haben und die der anerkannten pharisdischen Frémmigkeit hul- 
digen, weisen sofort auf das Aergernis hin und stellen die Jiinger deshalb 
zur Rede; noch meinen sie ein Mittel in der Hand zu haben, diese Ver- 
fiihrten rechtzeitig auf die bessere Bahn zu bringen. Aber Jesus hort 
von dem Vorwurf und verteidigt sich gegen ihn mit zwingender Klar- 
heit: ,der Arzt muss doch zu den Kranken gehen, nicht zu den Ge- 
sunden; so muss auch ich nicht die Gerechten? zur Busse rufen, sondern 
die Siinder“ (Mc 217). Der Bussprediger hat an siindigen Menschen 
zu arbeiten; er muss mit ihnen verkehren. Die Schriftgelehrten diirften 
freilich erwidert haben: den Siindern Busse predigen ist ganz recht; 
das thun auch wir in den Synagogen; aber etwas anderes ist es, mit 


1 Der Ausdruck,, Volk im Land‘ (y9877DY) ist dem spaiteren Judentum gerade- 
zu Bezeichnung des einzelnen Israeliten, der nicht pharisiisch fromm ist (Demai 
236912; Schebiit 5 9 — Gittin 59; Bikkurim 3 12; Tohorot 7 4 8 5). 

2 Das ist natiirlich bedingungsweise gesagt. Fiir Vollkommene ist die Buss- 
predigt unndtig. Ob es solche giebt oder nicht, bleibt unerdrtert. Jedenfalls arbeitet 
Jesus schon durch dieses Wort selbst auch an Pharisdern. 
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Siindern als wie mit guten Freunden zu verkehren. Warnt doch das 
Gesangbuch der jiidischen Gemeinde, der Psalter Davids, gleich in 
seinem Hingangslied vor dem Sitzen am Tisch der Siinder (Ps 1 1). 

Jesus hatte aber die Ueberzeugung, dass die Predigt allein den 
Siinder nicht auf den rechten Weg bringen kénne, dass ein dauernder 
Verkehr allein die Kraft habe, die siindige Art des anderen zu tiber- 
winden. Wenn man also die Pflicht der Absonderung so hoch pries, 
so erklirte Jesus, dass die Zeit solcher Absonderung vor dem Tage 
des Gerichtes noch nicht gekommen sei. Er erzihlte die Gleichnisse 
vom Unkraut unter dem Weizen und vom Netz (Mt 13 24—30 36—43 
47—50). Wie man den Weizen erst bei der Ernte vom Unkraut sondert, 
und wie man beim Fischfang brauchbare nnd unbrauchbare Fische in 
das Netz bekommt, die erst am Ufer zur Auslese gebracht werden, so 
miissen bis zum Gerichtstag gute und bése Menschen mit einander 
leben; dann wird der Messias die Biirger des Gottesreiches von den 
Verworfenen scheiden; der Mensch soll solche Scheidung, Absonde- 
rung nicht von sich aus vornehmen. Das ist eine scharfe Absage an 
die herrschende Richtung, den Phariséismus?. 

Und Jesus hatte bei dieser Absage noch einen tieferen Grund. 
Seine Grundanschauung von der Pflicht gegenseitigen Unterstiitzens 
und Helfenserlaubte ihm nicht, an der Not des Siinders vorbeizugehen. 
Jesus sah eine Siinde darin, einen Hungernden nicht zu speisen (Mt 
25 41—46), einen armen Lazarus in seinem Elend liegen zu lassen (Le 
16 19—21); er musste es auch fiir Siinde halten, einen Menschen nicht 
zu retten, der dem Gerichte Gottes entgegenging, ohne sich bessern 
zu wollen. Die Phariséier meinten freilich, dass Gott selbst sich vom 
Siinder abkehre, wie sie es fiir recht halten, dass der fromme Mensch 
sich vom Siinder abkehrt. Jesus beurteilt die menschliche Pflicht 
anders und denkt deshalb auch anders von Gott. Trotzdem sucht 
er den Pharisiern aus ihrem eigenen Pflichtbewusstsein heraus die 


1 Beide Gleichnisse handeln nach Mt 13 24 47 vom Himmelreich. Das kann 
nun irrefiihren, wenn man es dahin deutet, dass im Himmelreich Gute und Bése 
eine Zeit lang nicht geschieden sein sollen. Das ist die katholische Auslegung, die 
das Himmelreich von dem gegenwirtigen Reiche Christi auf Erden, d. h. von der 
Kirche versteht. Fiir die Zeitgenossen Jesu ware der Gedanke eines Himmelreiches, 
in welchem es auch bése Menschen giebt, einfach unverstiandlich gewesen. Trotz- 
dem konnte Jesus recht wohl die beiden Gleichnisse als vom Himmelreich handelnd 
bezeichnen. Sie schildern die Aufnahme in Gottes Reich und heben her- 
vor, dass dieselbe nichtvom Urteil der Menschen, sondern alleinvom 
Befund im géttlichen Gerichte abhingig ist. Aber ein lebensvolles Ver- 
stindnis dieser Gleichnisse wird erst erreicht, wenn man die zeitgeschichtlichen 
Verhiltnisse beriicksichtigt. 
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Richtigkeit seiner Anschauung nachzuweisen. Jeder Hirte muss sein 

verirrtes Schaf suchen, ob er auch noch neunundneunzig andere hat, 

und freut sich, wenn er das Verirrte auf der Schulter heimbringt; eine 
sorgsame Frau sucht ihr ganzes Haus ab mit dem Licht, wenn sie eine 

ihrer zehn Drachmen verloren hat und muss ihre Freude der ganzen 
Nachbarschaft mitteilen, wenn sie das verlorene Geldstiick wieder- 
gefunden hat; wenn man das yon einem rechtschaffenen Hirten, einer 
rechtschaffenen Frau erwartet, darf man nicht dann auch von Gott 
glauben, dass er einem Menschen nachgeht und ihn retten will, wenn 

er auf Abwege geraten ist? (Lc 15 1—10)!, Jesus fand in den  Rettungs- 
vom Pharisiismus verworfenen Kreisen oft eine michtige Sehnsucht age 
nach Rettung, waihrend ihn der pharisiische Frémmigkeitsdiinkel ab- 

stiess. Gar anschaulich schildert er (Le 18 10—14), wie Pharisder und 

Zéliner zum Tempel kommen. Der Pharisder, der Gott nur fir seine 

eigene Vortrefflichkeit dankt, durch die er sich iiber alle anderen er- 

haben weiss in seinem reichlichen Fasten und piinktlichen Zehnten- 

geben, geht aus dem Tempel fort so reich oder so arm, wie er gekom- 

men ist. Der Zollner hat mebr Gewinn von seinem Gebet, weil er aus 

seiner Gewissensnot heraus sich zum Vertrauen auf Gottes Gnade und 
Erbarmung hindurchringt. Auch dieser bessere Erfolg seines Gebetes 

beweist, dass Gott sich des Siinders annimmt. Solches Flehen um 
Vergebung lasst Gott gewiss nicht unerhért. Jesus beruft sich Verlorener 
wieder auf das allgemeine sittliche Bewusstsein seines Volkes. Er : 
hofft auf allgemeine Zustimmung bei der Schilderung des Vaters, wel- 

cher den verkommenen, in Siinde, Schande und bittere Not geratenen 

Sohn bei seiner reuigen Heimkehr mit einer wahrhaft tibersprudelnden 

Freude empfaingt’; freilich hat Jesus hier wohl schon bei der ersten 
Erziahlung des Gleichnisses Widerspruch erfahren und deshalb den 

Schluss angefiigt, in welchem der Vater seine Freude gegeniiber dem 

treuen Sohne rechtfertigt (Le 15 11—82). Es ist doch nur berechtigte 


1 Jesus schliesst also von der Pflicht des Menschen zuriick auf die Art Gottes; 
er stellt einen Widerspruch fest zwischen der Pflichtauffassung auch der Pharisier 
und ihrer Gottesanschauung. Dabei ist fiir inn massgebend der erst in griechischer 
Zeit fir das Judentum nachweisbare Gedanke, dass Gott das Urbild aller Voll- 
kommenheit sei (vgl. Mc 10 18). 

| 2 Gewiss geht es iiber das Pflichtmassige weit hinaus, wenn der Vater dem 
| heimkehrenden leichtfertigen Gesellen das beste Kleid und einen Ring anlegen, ja 
_ das gemastete Kalb schlachten und ein Fest mit Musik und Tanz veranstalten lasst 
| (Le 15 22 23 25). Das tritt um so schirfer hervor, als der rechtschaffene Sohn noch 
| keine Ziege mit seinen Freunden gemeinsam essen durfte (Lic 1529). Aber in dieser 
iibersprudelnden Art tritt doch nur das Uebermass herzlichster vaterlicher Freude 
| hervor, die anstelle tiefer bisheriger Trauer getreten ist. 

| Holtzmann, Leben Jesu. 11 
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Freude, die dariiber jubelt, wenn ein verlorener Blutsfreund wieder 
gefunden ist, wenn ein toter wieder aufgelebt ist. 

Aber in diesem Schluss des Gleichnisses yom verlorenen Sohn 
kommt noch ein Einwand zur Erledigung. Das Verhiltnis zwischen 
Gott und dem Menschen wurde in der jiidischen Anschauung oft nach 
dem Massstab menschlichen Rechtes beurteilt, seitdem die Vorstellung 
von einem Bund Gottes mit seinem Volk aufgekommen war. Da 
tauchte nun die Frage nach der gleich abwigenden Gerechtigkeit 
Gottes auf, wenn die Heimkehr des Siinders so grosse Freude hervor- 
ruft, wihrend der dauernd Gerechte nur eben auch den Lohn seiner 
Gerechtigkeit empfingt. Aus der Fiille lebendiger Anschauungen, die 
ihm jederzeit zu Gebote stehen, weiss Jesus auch diesen Einwand noch 
in einem anderen Bilde zuriickzuweisen. Er erzahlt das Gleichnis von 
den Arbeitern im Weinberg (Mt 201—16). Der Weinbergbesitzer 
mietet sich Arbeiter fiir seinen Weinberg um 6 Uhr morgens, um 
9 Uhr, um 12 Uhr, um 3 Uhr und um 5 Uhr. Mit den ersten hat er 
den T'aglohn ausgemacht; den anderen hat er versprochen was recht ist. 
Zuletzt erhalten alle den vollen Taglohn!. Dariiber murren die, welche 
den ganzen Tag gearbeitet haben, werden aber zurechtgewiesen. Ihnen 
geschieht kein Unrecht, wenn sie das erhalten, was ihnen versprochen 
ist, Es ist nur Giite des Arbeitgebers, wenn er auch den anderen das- 
selbe zu teil werden liisst. Ueber diese Giite sich zu freuen wire besser, 
als dariiber zu murren. Ebenso sagt im Gleichnis vom yerlorenen Sohn 
der Vater zu dem treuen Sohne: ,du bist allezeit bei mir, und alles 
Meine ist dein.“ War es denn fiir den treuen Sohn kein Gliick, in 
Siinde, Schande und Not seines Bruders niemals gekommen zu sein, 
und war es fiir die von anfang an beschiftigten Arbeiter nicht ein 
Gliick, dass sie von morgens friihe an ihres vollen Taglohnes sicher 
waren? Also dem Frommen geschieht kein Unrecht, wenn sich Gott 
auch des Siinders annimmt. 

Aber die pharisdische Ausschliesslichkeit erscheint Jesus geradezu 
lieblos. Ein reicher Mann, meint er, sollte seine Festmahle nicht bloss 
fiir Freunde, Verwandte und reiche Nachbarn veranstalten, die sie mit 
gleicher Miinze zuriickzahlen; er thite besser, die Armen, Buckligen, 
Lahmen und Blinden zu sich zu bitten; er sollte seine Freude daran 
haben, die zu begliicken, die es ihm nicht wiedererstatten kénnen; 
solche wertvolle That werde bei der Auferstehung der Gerechten be- 
lohnt werden (Lic 1412-14). Das ist jedenfalls auch eine Gleichnis- 


' Hine solche Abléhnung kommt ja in grossen Betrieben manchmal vor, schon 
um der Hinfacheit der Rechnung willen. 
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rede, so gewiss Jesus die wértlich verstandene Anweisung auch fiir gut 
halt und die Speisung der Bettler den Festmahlen der Reichen unter 
einander vorzieht. Hier aber ist diese Anweisung wohl dahin zu ver- 
stehen, dass es besser ist, wenn die Frommen nicht bloss unter sich 
verkehren, sondern auch ihr Gutes den Siindern zu teil werden lassen, 
so dass diese von dem Reichtum der Frémmigkeit der andern fiir sich 
selbst Gewinn haben. Nur so gibt das Wort auf eine wichtige Frage 
des Lebens Jesu Bescheid!. Dazu kommt, dass sich ein ausfiihr- 
liches Gleichnis Jesu mit diesem Wort sehr nahe beriihrt (Lic 14 16—24 
= Mt 22 2-14); ein grosses Mahl soll gehalten werden; viele sind ein- 
geladen; aber statt zu kommen, lassen sie sich entschuldigen, nachdem 
sie zuvor die Kinladung angenommen hatten. Da werden die Bettler, 
Buckligen, Blinden und Lahmen zuerst von Strassen und Gassen der 
Stadt, dann von der Landstrasse geholt, damit sie das Mahl geniessen. 
Das ist offenbar eine Verteidigung der Predigt Jesu unter den verwor- 
fenen Klassen seines Volkes; er wollte wohl auch unter denen wirken, 
die von sich sagen, dass sie fromm und gerecht sein méchten; aber er 
macht die Erfahrung, dass sie seinen Bussruf doch nicht héren. Schon 
bei Mt ist freilich das Gleichnis auf die Berufung der Heiden nach der 
Verschmahung durch Israel bezogen; aber das ist ein Gegensatz, der 
im Leben Jesu iiberhaupt keine Rolle spielt®. Die spitere Kirche, die 
an Jesu Siinderliebe Anstoss zu nehmen geneigt war, hat auch die 
Gleichnisse vom Verlorenen auf die Berufung der Heiden gedeutet. 
Dahin gehért schon die Deutung des Hirtengleichnisses (Lic 15 4—7) in 
Joh 1016; das Joh-Evangelium setzt aber auch als anerkannte Wahr- 
heit voraus, dass Gott den Siinder nicht erhért (Joh 931) und dass 
nur die Guten zum Lichte kommen (Joh 38 20 21)?. 


1 Hs steht mit diesem Wort ahnlich, wie mit dem vom Riickfall des geheilten 
Damonischen (S.151. 152). Hine Regel iiber die Einladungslisten reicher Leute passt 
nicht zu dem Gesamtcharakter der Prediet Jesu. Wohl mochte er auch dariiber 
seine Gedanken haben; aber wenn er sie aussprach, hat er damit gewiss zugleich 
auf Fragen geantwortet, die ihn naher beriihrten. Das bei Le voranstehende Wort 
von den Plitzen beim Gastmahl Le 14 7—11 hat bei Mt wenigstens nach cod D und 
alten Uebersetzungen noch seine urspriingliche Stelle hinter Mt 20 28, so dass seine 
Bedeutung als Gleichnisrede gesichert ist. Vgl. S. 45. 

2 Mt 22 7 enthalt deutlichen Hinweis auf die Zerstérung Jerusalems (tyy moh 
adtay tyvérpqsev). Dem entspricht dann die Deutung der Leute von der Land- 
strasse auf die Heiden, und der Zusatz Mt 22 11-14 betont vorsichtig, dass auch die 
Heiden uur in hochzeitlichem Gewand, d. h. bussfertig an dem Hochzeitsmahle teil- 
nehmen diirfen. Aber eine Verwerfung seines Volkes im Ganzen hat Jesus, so weit 
wir sehen kénnen, nie in Aussicht genommen. 

8 Wine ausfiihrliche Begriindung seiner Deutung dieser Gleichnisse vom Ver- 
lorenen auf die Heiden giebt Tertullian de pudic. 7—9. 

tal 
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Wenn nun Jesus mit diesen verworfenen Kreisen seines Volkes 
verkehrt und seine Jiinger mit ihnen verkehren lasst, so wiinscht er 
also, dass durch solchen Verkehr eine Besserung der bisher Aus- 
gestossenen, nicht aber eine Verfiihrung der in der Besserungsarbeit 
Begriffenen erreicht werde. Auch hier rechnet er auf die Festigkeit, 
die er seinen Jiingern bringen will (Mt 7 24-27 = Le 6 47—49), die er 
am Tiufer so hoch schitzt (Mt 117 = Le 7 24), die als unverzagter 
Glaube Berge versetzt (Mc 1123). Seinen Jiingern mutet er zu, dass 
sie lieber auf ein Auge, eine Hand, einen Fuss verzichten, als dass sie 
sich durch eines ihrer Glieder zur Siinde verfiihren lassen. Sie sollen 
wissen, dass sie berufen sind, gleich wiirzigem Salze wohlthitig auf 
die anderen zu wirken; wenn aber das Salz seine Kraft verliert, dann 
kann man es nur wegwerfen; es taugt zu nichts mehr; wenn der Jiinger 
sich selbst zum Bésen verfiihren lasst, ist sein Wert dahin (Mc 
9 43—50)'. Aber ebenso redet Jesus auch ernste Worte zu denen, 
welchen er wieder bessere Gesellschaft zufiihrt. Die Gefahr fiir die 
Jiinger war dadurch gesteigert, dass die Zoilner im Verhaltnis zu den 
einfachen Fischern wohlhabende oder gar reiche Leute waren, die auch 
gelegentlich auf das geringe Volk herabsahen oder den kleinen Mann 
zu ihrer feineren Lebensfiihrung emporheben wollten. Da erklart 
ihnen Jesus, dass es besser ware, im See mit einem Stein am Halse 
ertrinkt zu werden, als einen der geringen, aber zuversichtlich ver- 
trauenden Menschen zu verfiihren. Es gehe ja nicht ohne Versuchung 
im Leben ab; aber wehe dem Menschen, durch welchen Versuchung 
kommt (Mt 186 7 Mc 9 42 Le 171 2). 

Nicht bloss solche Warnung, auch seelsorgerlichen Rat gab Jesus 
den Zollnern, mit denen er verkehrte. Bei seiner Predigt von der Nahe 
des Gerichtes mochte ihnen wohl vor der Verantwortung bange sein. 
Sie mochten thatsachlich wissen, dass viel unrechtes Gut in ihrer Hand 
sei; aber bei der Art ihres Berufes war nicht daran zu denken, dieses 
Gut dem urspriinglichen Besitzer zuriickzuerstatten, Die Leute, deren 
Waren sie falsch verzollt hatten, waren oft gar nicht mehr aufzufin- 
den; der Betrag war im einzelnen wohl meistens gar nicht mehr zu be- 
rechnen. Und nun lastet das unrechte Gut wie eine schwere Schuld 
auf seinem Besitzer. Was soll er thun, um der Strafe Gottes am Tage 
des Gerichtes zu entgehen?? Da erzihlt Jesus das Gleichnis vom 


1 Vel. die Besprechung der Stelle Kap. XII. 
* Dass solche Gedanken wegen der Zéllner thatsichlich auftauchten, ist aus- 
driicklich bezeugt (Baba Kamma 94 b: Zéllner kénnen ihr Unrecht schwerlich 


wieder gut machen, weil sie nicht alle Menschen kennen, denen sie Ersatz schuldig 
sind). 
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ungerechten Haushalter, der seines Herrn Gut verschleudert hat und 
nun fiirchtet, am Tag der Abrechnung von Haus und Hof gejagt zu 
werden, wo ihn nur das Leben des Tagléhners oder des Bettlers er- 
wartet, und das steht ihm beides nicht an. Der weiss sich in seiner 
Weise zu helfen. Freundlich geht er zu den Schuldnern seines Herrn, 
fragt sie nach dem Betrag ihrer Schuld und mindert die Rechnung des 
einen um die Hiilfte, die des anderen doch um ein Fiinftel. So gewinnt 
er sich gute Freunde, die sich in der Not seiner annehmen werden. 
Und nun bringt zwar sein Herr die ganze Betriigerei heraus; aber er 
freut sich so iiber die verschmitzte Schlauheit, die sein Haushalter zur 
eigenen Deckung angewandt hat, dass er ihn nicht von seiner Stelle 
nimmt; er weiss: der ist tiichtig und kann etwas zu wege bringen, wenn 
er wohl iiberwacht wird. — Das ist offenbar eine Geschichte ganz aus 
dem Leben. Jesus erzihlt sie, damit die Seinigen etwas daraus lernen. 
Dabei hebt er hervor, dass man in Fragen der Klugheit oft von den 
Kindern dieser Welt lernen kann, d. h. von den Menschen, die von 
hédheren Fragen als denen des Diesseits nichts wissen wollen. Wo soll 
nun aber die Anwendung bei diesem Gleichnisse einsetzen? Soviel ist 
klar, dass der Haushalter, der seinem Herrn keine Rechenschaft iiber 
sein Thun geben kann, sehr viele Leidensbriider hat, wenn man an die 
Rechenschaft vor Gott denkt. Die mégen sich also auch iiberlegen, 
wie sie trotzdem bestehen kénnen. Da zeigt sich nun, dass der Haus- 
halter klug bandelt, sich Freunde zu erwerben fiir den Tag der Not. 
Genau das wird aber, nach Jesu ganzer Anschauung von der unver- 
briichlichen Pflicht’ helfender Liebe, jeder schuldbeladene Mensch 
thun miissen. Auch er hat sich Freunde zu erwerben. Dazu kann ge- 
rade dem Zoéllner das unrechte Gut helfen, das in seinen Handen ist 
und das sein Gewissen belastet!. Dadurch wird die friihere Schuld 
nicht geringer; aber wie der Herr im Gleichnis den betriigerisch ge- 
wandten Haushalter nicht von sich stdsst, weil er sieht, dass er ihn 
brauchen kann, so wird Gott den hilfsbereiten Menschen nicht von sich 
stossen, weil er sieht, dass er jetzt bestrebt ist, Gottes Willen zu thun. 
So ist also die Lehre, welche sich die Zollner aus dieser Geschichte 
ziehen sollen: ,machet euch Freunde mit dem ungerechten Mammon, 
damit, wenn er euch verlasst, sie euch aufnehmen in die ewigen Hiitten“ 


1 Man kann den starren Charakter pharisdischer Frommigkeit kaum deutlicher 
veranschaulichen, als indem man dieser Anweisung Jesu an die Zéllner die Be- 
stimmung der Mischna (Baba Kamma 10 1) gegeniiberstellt: ,man nimmt von den 
Zellnern kein Almosen“ (73'7¥ 07% POwiI px: naémlich von ;*O>i und 7833); man 
sollte sich mit dem Geld unreiner Menschen nicht beflecken. Doch dachten die 
Armen Palistinas mit Recht wohl anders Le 19 8. 
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(Le 161—9). Zur Form dieses letzten Satzes ist noch zu bemerken, 
dass ja nach Mt 25 40 jede Wohlthat dem Messias erwiesen wird; der 
Messias nimmt aber in das Reich Gottes, in die ewigen Hiitten auf (Mt 
25 34). Also kann auch gesagt werden, dass die in die ewigen Hiitten 
aufnehmen, welchen die Wohlthat erwiesen ist’. 

Dass Jesus mit Siindern verkehrte und mit ihnen zu Tische sass, 
war fiir die herkémmliche Frémmigkeit ein Aergernis. Da konnte es 
kaum mehr auffallen, wenn auch sonst in diesem Kreise die fromme 
Sitte tibertreten wurde; aber der Hindruck des ernsten Busspredigers, 
der an die Nihe des Gerichtes mahnte, litt doch auch bei der Beob- 
achtung, dass Jesus und seine Jiinger auf das Fasten kein Gewicht 
legten. Denn regelmissiges Fasten war damals ein Hauptkennzeichen 
der Frémmigkeit. Voll Befriedigung betet der Pharisier im Gleichnis 
(Lic 18 12): ,ich faste zweimal in der Woche“, d.h.: ich halte das 
ganze Jahr hindurch an der Fasteniibung fiir die beiden Wochentage 
fest, an denen bei 6ffentlich ausgeschriebenen Fasten die Nahrung be- 
schrinkt werden muss (Taanith 29)*. Auch der Taufer und seine 
Jiinger fasteten (Mt 11 19 Le 7 33 — Mc 218). So wird denn Jesus zur 
Rede gestellt, warum er das Fasten nicht ebenso pflege, wie die Phari- 
sier und Johannes (Mc 218). Da scheint ihn die Hervorhebung eines 
Unterschiedes zwischen seiner Jiingergemeinde und der Gemeinde der 
Johannesjiinger schmerzlich beriihrt zu haben. Er findet es begreif- 
lich, dass die Johannesjiinger fasten, da ihr Meister in Kerkerhaft 
sitzt?; und zum erstenmale begegnet hier ein Hinweis auf eine kiinftige 
Trennung Jesu von seinen Jiingern: nimmt man*doch jetzt auch an 
ihm so mancherlei Anstoss. Also erwidert er: ,fiir die Meinigen ist 
jetzt Freudenzeit, wie solange der Briutigam unter den Hochzeits- 
gisten weilt; aber der Briiutigam wird einmal von ihnen genommen 
werden; dann werden sie fasten.“ Auch darin liegt durchaus keine 
messianische Kundgebung; schlechterdings niemand konnte von diesem 
Worte aus zu der Meinung kommen, dass Jesus sich fiir den Messias 
halte, zuamal da Jesus doch deutlich von einem gewaltsamen Weg- 
genommenwerden redet, das fiir seine Jiinger eine Trauerzeit bringen 
wird (Mc 2 20 étav anapdy ax adtey 6 yourioc)*. Aber Jesus will seinen 

2 Vel. auch Kap. VIILS. 138. 

° Die Tage waren Montag und Donnerstag; bei weniger strengem Fasten war 
Kssen und Trinken am Vorabend und natiirlich wieder am Abend nach Ablauf des 
Fasttags erlaubt; bei strengem Fasten war das Essen am Vorabend nach Anbruch 
der Dunkelheit untersagt (Taanith 1 4—6). 

* Die Johannesjiinger haben freilich schon friiher gefastet (Kap. V S. 90); jetzt 
aber haben sie volles Recht dazu. 

* Es soll ja nicht bezweifelt werden, dass Jesus aus seinem Messiasglauben 


~~ 
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Freunden das Fasten nicht zumuten: das passt nicht zu der hoch- 
gemuten Stimmung, in welcher sie leben, seit sie den grossen Prophe- 
ten um sich haben, den ernsten Bussprediger, der doch ein Freund der 
Stinder ist und die Gnade Gottes gegen den Siinder verkiindigt. Er 
will ihnen diese Freude nicht durch eine triibselige Fastenordnung 
kiirzen. Es ist eine freudige Stimmung, die um Jesus herrscht, welcher 
der Arzt ist fiir die Siinder und zugleich der Arzt fiir so viele leibliche 
Not, Jesus will nicht, dass um ihn her getrauert werde. Deutlicher 
kann er nicht sagen, dass nach seiner Meinung Busse nicht notwendig 
gleichbedeutend ist mit Schmerz und Zerknirschung. Gewiss hat 
Luther Recht, wenn er in seiner ersten These von 1517 es aussprach, 
Jesus wolle, dass das ganze Leben seiner Gliubigen eine fortwihrende 
Busse sei; aber diese fortdauernde Arbeit der Besserung gedeiht nach 
der Meinung Jesu und nach der Anschauung des Reformators viel 
besser in frohem Gottvertrauen, als in triiber Selbstquilerei und ewiger 
Gewissensnot. 

Aber Jesus verteidigt es noch in anderer Weise, dass er und seine Alte und neue 
Jiinger nicht fasten. Solche Frémmigkeitsiibung passt nicht zu der a 
Art, die Jesu Jiinger nach dem Wunsch ihres Meisters haben sollen. 
Er sagt das in zwei Bildern. Wer einen alten Rock flickt, thut nicht 
gut, einen steifen, neuen Stoff als Flicken daraufzusetzen: sonst reisst 
es daneben. So wire es falsch, die neue Frémmigkeit nur aufzusetzen 
auf die alten Gebrauche und Uebungen; sie wiirde diese doch nicht 
erhalten, sondern gar bald von sich abstossen, — wie der neue, unge- 
walkte Flicken den alten Rock nur noch mehr zerreisst. Und das an- 
dere Bild Jesu: fiir neuen Wein braucht man starke, neue Schliuche; 
die alten zerspringen bei der Gahrung. So braucht die neue, von Jesus 
gepredigte Frémmigkeit neue Formen der Bethitigung; die bisher 
tiblichen Formen passen nicht zu ihr (Mc 2 2122). So scharf, wie in 
diesem Worte, hat Jesus nirgends sonst den Gegensatz der alten und 
neuen Frémmigkeit betont!. Er kimpft gegen das durch sein Alter 
geheiligte Herkommen, das nach seiner Anschauung absterben muss. 
Bei Lc ist hier noch ein versdhnliches Wort hinzugefiigt fiir die, welche 


heraus die fiir den Messias gebriuchliche Bildrede verwendet. Aber er kann das 
ganz unbefangen thun, weil er weiss, dass niemand aus diesem auch sonst verstand- 
lichen Bild sein Geheimnis erraten wird, zumal er gerade hier ein fiir den Messias 
nicht in Aussicht genommenes Schicksal fiir sich erwartet. 

1 Das beweist aber nicht, dass dieses Wort einen erst spater erreichten Hohe- 
punkt der Wirksamkeit Jesu darstellt; man méchte im Gegenteil sagen, es atmet 
den frischen Mut des ersten freudigen Auftretens, der noch nicht durch fortdauernde 
Kampfe seine jugendliche Art eingebiisst hat. 


Almosen, 
Beten, Fasten. 
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an den altgewohnten Formen hingen: ,und niemand“, heisst es, ,der 
alten Wein getrunken hat, wiinscht neuen; denn er sagt: der alte ist 
milde“, Die Zugehérigkeit dieses Wortes zu dem Vorangehenden kann 
man aber mit Fug bezweifeln, so nahe bei der Gleichheit des Bildes 
(junger Wein) die Einreihung an dieser Stelle fiir den Evangelisten 
lag; denn das Wort entschuldigt nicht bloss, es verteidigt geradezu. 
Wer alten Wein getrunken hat, will mit vollem Recht keinen neuen; 
wer an absterbenden alten Formen hangt, hat nicht Recht, auch wenn 
die Gewéhnung an sie seinen Fehler verzeihlich macht. Es ist denkbar, 
dass Jesus das Wort (Lec 5 39) geradezu im Gegensatz zu den verhalt- 
nismissig jungen, auch von der Sadduzderpartei abgelehnten phari- 
sdischen Gebraiuchen gesprochen hat, indem er diese neue Frémmig- 
keit seiner aus dem A. T. geschépften Erkenntnis altisraelitischer 
Frémmigkeit gegeniiberstellt, Dann hiesse es: wer sich je in die Hr- 
kenntnis altisraelitischen Wesens vertieft hat, der will von dieser neu- 
modischen pharisiischen Frémmigkeit nichts wissen; denn er findet, 
dass die altere Frémmigkeit besser ist*. So passt das Wort viel besser 
in den Gedankenkreis Jesu; in dem Zusammenhang bei Lc ist auch 
der Umsprung der Stimmung von dem Kampfeswort 5 36—3s zu dem 
Friedeuswort 5 39 ganz unvermittelt. 

Hier will also Jesus von einem Fasten seiner Jiinger iiberhaupt 
nichts wissen; hdchstens, dass ihnen die Lust auch am Essen vergeht, 
wenn er einst von ihnen genommen ist. Wir haben noch eine aus- 
fithrliche Rede Jesu iiber die hauptsichlichen Frémmigkeitsiibungen 
seines Volkes, das Almosengeben, das Beten und Fasten: Mt 6 1—6? 
16—18.. In dieser Rede untersagt Jesus das Fasten nicht, will aber 
bei ihm, wie beim Almosengeben und Beten, alle Schaustellung der 


* Thatsachlich hat Jesus an die alttestamentliche Frémmigkeit vielfach an- 
kniipfen k6nnen, so wenn er die Pflichten gegen die Nichsten iiber alle Kultus- 
gebote stellt, vel. Kap. VIII S. 134; dariiber darf man freilich nie vergessen, dass 
eine Hrneuerung der prophetischen Frommigkeit inmitten der spezifisch-jiidischen 
Welt — bei der grossen Erweiterung des Gesichtskreises; bei der Geltung, die ge- 
rade auch durch die Verpflichtung auf das Gesetz jedem Hinzelnen zuerkannt war; 
bei dem mit dieser Geltung des Einzelnen unmittelbar verbundenen Glauben an 
eine Teilnahme aller Frommen am Gottesreich — eigentlich doch nur in sehr modi- 
fizierter Weise moglich war. 

2 Die Rede zerfallt deutlich in drei wohlgegliederte Strophen, deren erster 
Teil mit dem Urteil tiber die Heuchler schliesst: dpyy eyo div, anéyovoty tov pucdody 
adcHy, wahrend der zweite eine Handlung fordert, die geschehen soll év t@ xpont@ 
(xpvgatw), mit der abschliessenden Verheissung: zat 6 naryp cov 6 Brémwy bv tH 
xpott@ (xpveatw) droduaet cor (vgl. Mt 62516; 4618). Daraus geht mit Sicherheit 
hervor, dass v. 7—15 nicht in diese Rede urspriinglich hereingehéren. 
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Frémmigkeit vermieden wissen. Niemand soll es wissen, wenn du ein 
Almosen giebst; niemand, wenn du betest; niemand, wenn du fastest. 
Die Frémmigkeit hat einen anderen Zweck, als dich vor den Menschen 
beritihmt zu machen. Sie soll das rechte Verhiltnis zwischen dem 
Hinzelnen und Gott aufrecht erhalten. Das Schielen nach dem Ruhm 
vor Menschen verwirft Jesus jedenfalls wieder um der Unabhingigkeit 
und Selbstindigkeit, der Festigkeit des christlichen Charakters willen. 
Er zeigt die Gegensiitze aus dem jiidischen Volksleben. Da lisst es 
einer in ortsiiblicher Weise mit der Posaune bekannt machen, dass er 
Almosen austeilt: so mégen die Armen zusammenkommen; beim Gebet 
stellt sich einer in die vielbesuchten Synagogen und an die Ecke der 
Strassen, wo man von vielen Seiten her gesehen werden kann; und beim 
Fasten entstellt man sich absichtlich, dass jedermann es vor Augen 
hat, wie sehr man sich wehe thut. Solche dusserliche Frémmigkeit 
bessert das Herz nicht; darum findet sie im Gericht des Messias keinen 
Lohn. Aber was im Verborgenen an Almosengeben, Beten und Fasten 
geschieht, das wird Gott 6ffentlich am Tage des Messias vergelten durch 
Aufnahme in sein Reich. Wenn Jesu Jiinger in dieser Weise fasten, 
dann wird das freilich auch Jesus in den Augen seiner Gegner nichts 
helfen; die werden doch meinen, dass hier im Unterschied von Phari- 
sdern und Johannesjiingern iiberhaupt nicht gefastet werde. Sie sollen 
ja davon nichts merken, dass wirklich gefastet wird!. 

Wahrend also viele an Jesu Higenart, an seinem Verkehr mit 
Siindern und an seiner Ablehnung des Fastens, Anstoss nehmen, 
kommt Jesus von anderer Seite her zum erstenmal die Frage, ob er 
der Messias sei. Der Tiufer wird noch gefangen gehalten; aber in 
seinem Gefangnis hat er von der Wirksamkeit Jesu gehdért, da seine 
Jiinger mit ihm verkehren konnten. So schickt er zwei von ihnen zu 
Jesus mit der Frage: bist du, der da kommt, oder sollen wir einen an- 
deren erwarten? (Mt 11 2—19 Le 7 18s—25). Aber Jesus will auch dem 
Taufer gegeniiber sein Geheimnis nicht einfach preisgeben, zumal der 
Mann hier nicht selbst zu ihm redet, sondern durch seine Boten. Was 
vor aller Augen geschieht, das modgen des Johannes Jiinger ihrem 
Meister schildern?: Blinde sehen, Lahme gehen, Aussatzige werden 


1 Nach Taanith 1 6 war bei strengstem Fasten das Waschen und Salben ver- 
boten, wahrend es bei leichterem Fasten nach Taanith 145 erlaubt war. Die drei 
hier besprochenen Uebungen stellen einigermassen ein zusammengehériges Ganzes 
| dar: Almosen regeln das Verhaltnis zum Nachsten, Beten das Verhiltnis zu Gott, 
| und das Fasten regelt die Selbsterziehung. 

2 Der Bericht seiner Jiinger soll dem Gefangenen nur ersetzen, was er selbst 
um seiner Gefangenschaft willen nicht sehen kann. Darin lag fiir den Taufer etwas, 
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rein, Taube héren, Tote werden erweckt, Armen wird Freude ver- 
kiindigt, und selig ist, wer an Jesus keinen Anstoss nimmt. — Hs ist 
eine alte Streitfrage, wie die hier genannten Wunder aufgefasst werden 
sollen, ob als einfacher Ausdruck des Wirklichen oder als Sinnbild. 
Thatsache ist, dass Jesus allerlei Kranke geheilt hat; aber es ist auch 
Thatsache, dass er von der Blindheit der Schriftgelehrten und des 
durch sie geleiteten Volkes sprach (Lc 6 39) und dass er fiir den heim- 
kehrenden verlorenen Sohn den Ausdruck braucht: er war tot und ist 
wieder aufgelebt (Le 15 32). Eine sichere Entscheidung iiber den Sinn, 
den Jesus mit diesem Hinweis auf seine Wunder verband, lasst sich 
nicht geben; da aber die wortliche Auslegung jedenfalls nicht ganz 
ausgeschlossen werden darf, so liegt es am nichsten, bei ihr stehen zu 
bleiben. Johannes soll jedenfalls einen Hinblick in die ganze heil- 
bringende Wirksamkeit Jesu gewinnen, um zu der Ueberzeugung zu 
kommen, dass hier Gottes Reich nicht mehr bloss vor der Thiir steht, 
sondern eigentlich schon da ist. Das will doch Jesus hier sagen. Von 
seiner Person ist hier nicht die Rede, aber von dem Zustand, der durch 
ihn geschaffen ist. Es ist wie Hochzeitsfreude um ihn her: so hat er zu 
den Leuten gesagt, die von seinen Jiingern Fasten verlangten (Mc 219). 
Also das Gottesreich mag fiir die Welt noch in der Zukunft liegen: 
Gott wird es nach Jesu Ueberzeugung demnichst bringen; aber fiir 
sehende Augen ist das Gottesreich durch Jesu Wirken schon jetzt 
gegenwartig in dem Segen, der von ihm ausgeht. Freilich ist Jesu 
Freude an diesen Erfolgen schon jetzt einigermassen getriibt: es neh- 
men viele an ihm Anstoss, an seiner Siinderliebe, an seinem weltfreu- 
digen Wesen, da sie im Fasten und Entsagen die Frémmigkeit sehen. 
Um so mehr freut er sich, wenn jemand sich dadurch nicht an ihm 
irre machen lasst; nur ein solcher kann ja die von ihm ausgehenden 
Segnungen mit unbefangener Freude geniessen. Daher fiigt er hinzu: 
,und selig ist, wer an mir keinen Anstoss nimmt“?. 

Hier hat also Jesus seine Heilungen thatsichlich als Zeichen des 
Gottesreiches angefiihrt; das kénnte auffallen, weil er doch nach an- 
deren bestiiberlieferten Worten sich nicht durch Wunder als Messias 
offenbaren wollte (Mt 45—7 12 3s—42 Le 4 9—13 11 29—32), Aber es 
ist doch etwas anderes, ein Wunder thun in der Absicht, auf die eigene 


das ihn bitter machen konnte: wo die Toten auferstehen und die Aussitzigen rein 
werden, kénnen da nicht auch die Gefangenen frei werden? — Aber Jesus starkt 
des Taufers Hoffnung auf die Nihe des Messiasreiches, das alle Ketten lost. 

* Vielleicht warnt Jesus den Taufer durch dieses Wort. Er hebt sogleich 
nachher den Unterschied zwischen sich und Johannes hervor. Gerade dieser Unter- 
schied konnte auch den Taufer an ihm irre machen. 
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Person aufmerksam zu machen, und etwas anderes, die wundersam er- 
folgreichen Thaten helfender Liebe hinterher als Zeichen des Gottes- 
reiches zu deuten. Dazu kommt, dass Jesus hier nur die Beobachtung des 
Johannes bekraftigt. Er sagt auf die Frage des Tiufers weder ja noch 
nein; nur mégen die Boten ihrem gefangenen Meister jetzt aus eigener 
Anschauung bestitigen, was der Taufer sich yon der Wirksamkeit Jesu 
hat erzihlen lassen, und angesichts des wachsenden Widerspruches, 
den Jesus erfihrt, ist es durchaus dem Augenblick entsprechend, wenn 
Jesus auch yor dem Anstoss warnt, den man etwa an ihm nehmen 
kénntet, 

Nun beniitzt Jesus diese Gelegenheit, nach dem Weggang der 
Boten des Taufers dem ihn umstehenden Volk diesen michtigen Mann 
ins Gediachtnis zu rufen, der kein Mann in weichen Kleidern und kein 
vom Winde bewegtes Rohr war; nichts Verzirteltes war an ihm und 
nichts unbestimmt Schwankendes; er hatte die Charakterstirke, die 
Jesus so hoch schitzt: deshalb ist er der Vorbote des Messias, der 
ihm den Weg bereitet; diese starke Persénlichkeit hat gezeigt, was 
durch ernste Selbsterziehung gewonnen wird. Im Blick darauf sagt 
Jesus, Johannes war der Grésste unter den Weibgeborenen; in diesem 
Wort spiegelt sich treu der gewaltige Hindruck wieder, den die Gestalt 
des Taufers einst auf ihn gemacht hatte. Aber das tiuscht Jesus nicht 
iiber einen Mangel des Taufers weg. Wenn Jesus seinen Jiingern sagt, 
worin sich ihre Grésse zeigen soll, dann verlangt er doch nicht bloss 
eine unerschrockene Festigkeit und Charakterstirke, sondern treue 
Dienstleistung an den Mitmenschen (Mc 10 43 44). Der Taufer aber 
suchte die Kinsamkeit auf, nicht um den Menschen zu dienen; an dieser 
wertvollsten Grésse, der Grésse im Dienen, fehlt es dem weltfliichtigen 
Mann. Diese Grisse darf aber keinem fehlen, der zum Gottesreiche 
berufen ist. So fiigt Jesus hinzu: aber grésser als Johannes ist der 
Kleinste in Gottes Reich?. Doch bei diesem Gedanken halt sich Jesus 
jetzt nicht auf; nicht darauf kommt es ihm an, den gewaltigen Buss- 
prediger, dem er selber viel verdankt, in den Augen seines Volkes 
irgendwie herabzuwiirdigen. Jedenfalls hat mit Johannes eine neue 


1Immerhin zeigt die Stelle, dass Jesus meint, aus der aufmerksamen Be- 

- trachtung seines Wirkens kénne wohl darauf geschlossen werden, dass er der Messias 

ist. Daraus kann man auch wieder entnehmen, was er mit den Zeichen der Zeit 
-meint, die sein Volk nicht versteht (siehe Kap. VIII S. 127). 

2 Vol. Kap. VIII 8.122. An dieser Stelle wurde noch ein anderer Gesichts- 

| punkt geltend gemacht, von dem aus die Wahrheit des Wortes Jesu einleuchtet; 

| Jesus weiss, dass er als der kiinftige Messias und die Seinigen als die Freunde des 


| Messias sicher an Gottes Reich teilbekommen; dem Taufer fehlt diese Gewissheit. 


| 
| 


172 IX. Predigt in Galilia bis zur Berufung der Zwolf. 


Epoche der Religions- und nach Jesu Anschauung auch der Mensch- 
heitsgeschichte begonnen. Von seinem Auftreten ab wird das Gottes- 
reich erzwungen, und Dringer reissen es an sich; denn alle friiheren 
Gottesminner, die Propheten und das Gesetz, haben das Heil nur 
geweissagt: er aber ist der erwartete Elias, der das Heil thatkraftig 
anbahnt. Also gegeniiber der die Zukunft vorhersagenden und in 
mancherlei Bild ausmalenden Apokalyptik steht Johannes da als einer, 
der gewaltsam die Erfiillung dieser Zukunftsbilder herbeizwingt. Auch 
in diesem Wort tritt der tiefe Eindruck machtig hervor, den die ernste, 
strenge Persénlichkeit des Johannes auf Jesus und auf die Zeitgenossen 
hervorgebracht hat, aber auch der Wert, den Jesus auf diese Wirkung 
des Tiufers legt. Menschen, die vom Taufer gelernt haben, haben von 
seiner Charakterfestigkeit ein hohes Gut fiir sich gewonnen, das zum 
Heile des Gottesreiches gehért. Nach Mal 3 23 erwartete man vor dem 
grossen Gerichtstage Gottes den vom Himmel wiederkehrenden Elias, 
damit seine Busspredigt Israel vor dem vernichtenden Urteil Gottes 
bewahre*. Da nun der Taufer selbst, wie jetzt Jesus, die unmittelbare 
Nihe des Gottesreiches verkiindete und deshalb zur Busse mahnte, da 
ausserdem schon die dussere Erscheinung des Johannes (das harene 
Gewand und der lederne Giirtel) an den grossen Propheten der Vor- 
zeit erinnerte (Mc 16 II Kén 18), so konnte es nicht allzusehr auf- 
fallen, wenn Jesus den Taufer als diesen wiedergekehrten Elias be- 
zeichnete; fiir ihn selbst lag es doppelt nahe, im Taufer den ver- 
heissenen Elias zu sehen, da er in sich selbst den verheissenen Mes- 
sias sah. Freilich hatte nun auch der Taufer zum Teil harte Herzen 
gefunden. Auch ihm gegeniiber hatten sich die verachtete Masse des 
Volkes und insbesondere die verrufenen Zéllner fiir neue religiése An- 
regung zuginglicher und aufgeschlossener erwiesen, als die frémmig- 
keitsstolzen Phariséier und Gesetzeslehrer. Unmittelbar dringt es sich 
Jesus auf, dass er und Johannes trotz ihrer grundverschiedenen Hal- 
tung in Lebensfiihrung und Verkehr dieselbe Ablehnung gefunden 
haben. Und nicht ohne eine gewisse Bitterkeit sagt Jesus, dies Ge- 
schlecht verlange nur eins, nimlich dass man sich genau nach seinen 
unbestaindigen Launen richtet: — wie die Gassenkinder? mit ihren 
Spielkameraden trutzen, die an ihrem Spiele nicht teilnehmen wollen. 
Und diese Regel der Welt hat weder Johannes noch Jesus eingehalten. 
Johannes ass kein Brot und trank keinen Wein; so galt er als ein Be- 
sessener, weil er sich von der gewohnten Weise der Welt entfernte; da 


1Vgl. Kap. V S. 94. 
* Man beachte den Gegensatz zwischen der Schilderung der Festigkeit und 
kraftvollen Art des Taufers und dem Bilde dieser ,Kindlein“ (nadia). 
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kam ein Menschenkind, isst und trinkt; so nennt man es einen Fresser 
und Weinsiufer, einen Freund der Zéllner und Siinder, weil es nicht 
nach der herrschenden Weise seine Frémmigkeit bekundet. So schliesst 
Jesus dieses Wort ab mit der Bemerkung: ihre Rechtfertigung fand 
die Weisheit ferne von allen ihren Kindern, d.h. bei ganz anderen 
Leuten als denen, die sich fiir ihre Kinder ausgeben: bei den Zéllnern 
und Siindern und nicht bei den Schriftgelehrten. So giebt Le 7 35 das 
Wort Jesu richtig wieder. Mt verstand den Ausdruck 472d mévtwy toy 
téxvoy adtijs nicht mehr und verbesserte ihn in and tov gpywv adtajc: die 
Weisheit fand ihre Rechtfertigung aus ihren Werken. Das ist freilich 
ein sehr einfacher und leicht verstiindlicher Gedanke, der aber in 
diesem Zusammenhang viel weniger am Platze ist!. 

Schon jetzt war bei aller Freude iiber die Heilthitigkeit Jesu und —_ Jesus 
bei aller Bewunderung seiner Predigt der Widerspruch gegen die Art 
seines Auftretens sehr lebendig: ein Mann, der in Gottes Vorrechte 
eingriff und bestimmten Menschen die Siindenvergebung zusicherte, 
der mit den von allen Frommen gemiedenen Siindern verkebrte, der 
nicht fastete und seine Jiinger nicht zum Fasten anhielt, vielmehr diese 
fromme Sitte als eine nicht mehr aufrecht zu erhaltende unniitze Form 
bezeichnete, der wurde jedenfalls von sehr vielen selbst fiir nicht fromm 
gehalten. Man ermisst leicht, wie ferne es diesem Volk von Kaper- 
naum lag, in Jesus den Messias zu sehen, auch nachdem der Taufer 
aus seinem Gefingnis diesen Gedanken hatte laut werden lassen?. Aber 
schlimmsten Anstoss schien Jesus doch erst zu geben, als er sogar ge- 
setzliche Pflichten vernachlassigte und durch seine Jiinger bewusst ver- 
nachlassigen liess, ja die Vernachlissigung hinterher verteidigte. Dieser 
Ungehorsam gegen das Gesetz beginnt erst nach der Riicksendung der 
Boten des Tiiufers; sonst hatte Jesus in seiner Rede iiber Johannes 
diesen Anstoss seiner Zeitgenossen an ihm nicht verschwiegen, An- 


1 Das Verstindnis hingt an der richtigen Uebersetzung von and. Bei der 
Fassung des Mt ist and = é und bezeichnet den Grund des drxoodcda; bei der 
Fassung des Le bezeichnet es die raumliche Trennung und wehrt damit die Vor- 
stellung eines falschen aktiven Subjektes ab. 

2 WFiir diese Gegensatze hat die spatere Kirche freilich sehr bald merkwirdiger- 
weise kein Verstiindnis mehr gehabt. Schon in der Vorgeschichte des Le-Evange- 
liums erscheint das Gefiihl fiir den Unterschied jiidischer und christlicher Frommig- 
keit ganz verschwunden; und wenn der johanneische Christus die Juden fragt, wer 
von ihnen ihm eine Siinde nachweisen kénnte (8 46), so ist auch da augenscheinlicher- 
weise eine Gleichheit jiidischen und christlichen Massstabs der Frommigkeit voraus- 
gesetzt. Die Dogmatik spiterer Jahrhunderte glaubte dann sogar das Verdienst 
Christi richtig und vollkommen zu beschreiben, wenn sie betonte, Christus habe 
das ganze alttestamentliche Gesetz erfiillt. 


Aehren- 
ausraufen. 


Sabbatgesetz. 
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dererseits merken diejenigen naturgemiss doppelt auf das Thun und 
Treiben Jesu, denen er durch seine nach pharisdischem Massstab un- 
fromme Haltung aufgefallen ist und die ihm nun wegen seiner grossen 
Beliebtheit bei den Massen als einem gefihrlichen Manne gram sind. 

An einem Sabbat wandert Jesus durch das Getreide; das ist in- 
sofern auch fiir die Chronologie des Lebens Jesu bedeutsam, als es in 
Palistina Getreidefelder nur bis Mitte Juni giebt; da Jesus am Tag 
vor Passah gekreuzigt wurde, so liegen also zwischen dem hier mit- 
geteilten Ereignis und seinem Tode jedenfalls ungefahr drei Viertel- 
jahre. Um den Weg wohl zu kiirzen, bahnen sich die Jiinger einen 
Pfad mitten durch das Saatfeld, wobei sie Aehren ausraufen. Dabei 
darf man ja nicht an europiische, polizeilich wohl geordnete Zustande 
denken; das Ausraufen von Aehren im Getreidefeld ist im A. T. (Dt 
23 25 26) ausdriicklich erlaubt; nur mit der Sichel darf man nicht auf 
das fremde Feld kommen. So lautet denn auch der Vorwurf gegen 
die Jiinger, der von pharisdischer Seite erhoben wird, nur dahin: sieh 
doch, was thun sie am Sabbat Unerlaubtes!? (Mc 223 24). 

Die auf den Sabbat beziiglichen Gesetzesvorschriften sind dusserst 
streng. Auf jeder Art Arbeit am Sabbat steht als Strafe der Tod (Ex 
3114 15 352); ein Mann, der am Sabbat ausserhalb des Lagers der 
Israeliten Holz gelesen hat (Num 15 32—36), wird auf Befehl Gottes 
gesteinigt. Als verbotene Arbeiten sind im Gesetze noch besonders 
ausdriicklich genannt: das Backen und Kochen und Verlassen des 
Wohnortes (Ex 1623—30); das Pfliigen und Ernten (Ex 3421); das 
Feueranziinden (Ex 352). Allerdings wird das Verbot, die Wohnung 
zu verlassen, wieder eingeschrinkt durch das Gebot der gottesdienst- 
lichen Zusammenkunft (Lev 23 3)*. Aber schon zur Zeit des Amos 
durfte am Sabbat kein Handel getrieben werden (Am 85); Jeremia 
verbietet, am Sabbat irgendwelche Last durch die Strassen und Thore 
Jerusalems zu tragen (Jer 17 2124). Zur Zeit Nehemias wird den 


1 Also — was Verletzen sie die Sabbatvorschriften! Der Ausdruck Mc 2 22, 
»pSavto ddby notety tthhovte¢ tobs ateyvac* bedeutet nicht: sie fingen an, sich auf 
den Weg zu machen, wobei sie Aehren ausrauften.“ Abgesehen von der Frage, 
ob 680y rorety iiberhaupt = iter facere genommen werden kann, wire dieser Ausdruck 
eine unertragliche Wiederholung nach dem vorangehenden napanopedectan die toy 
sroptuwy, und man erwartete bloss: jeEavto tthhewy tode otaynac, Der Ausdruck muss 
also wie oben verstanden werden. 

2 Welch unertragliche Last diese Sabbatgebote waren, sieht man am deut- 
lichsten aus der Casuistik, mit welcher aus dieser Hrlaubnis, zum Gottesdienste zu 
gehen, eine grosse Anzahl von Moéglichkeiten abgeleitet wurde, am Sabbat eine 
weitere Wegstrecke ohne Verletzung des Gesetzes zu gehen. Davon handelt be- 
sonders der Traktat Hrubin in der Mischna. 
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heidnischen Landesbewohnern der Handel mit den Juden am Sabbat 
verboten und durch Schliessung sowie Bewachung der Thore Jerusa- 
lems unméglich gemacht. Aber auch das Weinkeltern und das Hin- 
bringen der Friichte am Sabbat sucht Nehemia zu hindern (Neh 10 32 
13 15—22). Nach I Makk 2 29—41 liessen sich die Gesetzestreuen zu 
Anfang des Makkabderaufstandes am Sabbat ohne Widerstand nieder- 
metzeln, um nicht den Sabbat zu brechen; spiter kam man notgedrun- 
gen dazu, sich gegen Angriffe auch am Sabbat zu wehren. Josephus 
bezeugt, dass diese letztgenannte Regel auch zu seiner Zeit gegolten 
hat (Antt. XII 277); aber die Schanzarbeiten des Pompejus hinderten 
die belagerten Juden am Sabbat nicht (Antt. XIV 63). Johannes von 
Gischala erklirte dem Titus, am Sabbat keinen Vertrag schliessen zu 
diirfen (Jos. bell. [V 99). Aus dem allem sieht man, wie fest eingewurzelt 
die Sitte volliger Sabbatruhe im jiidischen Volke war, und welch grosses 
Mass innerer Freiheit und Selbstindigkeit dazu gehdrte, an dieser 
durch die Religion geheiligten uralten Sitte eine wenn auch noch so 
berechtigte Kritik zu iiben. 

Jesus hat das gethan. Wie die Pharisier ihm den Vorwurf machen, 
dass seine Jiinger am Sabbat Aehren ausraufen, verweist sie Jesus 
auf eine Erziahlung der hl. Schrift, die freilich mit der Sabbatheiligung 
zunichst gar nichts zu thun hat. ,,Habt ihr nicht gelesen“, sagt er, 
»was David that, als er in Not war und mit seinen Begleitern hungerte? 
wie er eintrat in das Gotteshaus unter dem Hohenpriester Abjathar 
und die Schaubrote ass, die niemand essen darf ausser den Priestern, 
und wie er auch seinen Begleitern davon gab?“ (Mc 2 2526). Das ist 
ein Hinweis auf die Erzihlung I Sam 21 2—7, aber Jesus setzt schon 
fiir die Zeit des Kénigs Saul die Einheit des Tempels und ein dem 
spiteren gleichartiges Hohepriestertum voraus, zugleich irrt er in dem 
Namen des Oberpriesters von Nob; er verwechselt den Vater Ahimelech 
mit dem Sohn Abjathar (et¢ tov cixoy tod Deod ext ABiddap apytepéwc'). 
Nun hat David keine Sabbatpflicht verletzt, und Jesu Jiinger haben 
keine Schaubrote gegessen. Schon Mt, dem hier Lc gefolgt ist, schien 
es wenigstens notig zu sein, vom Hunger der Jiinger und vom Essen 
der Kérner der ausgerauften Aehren zu erza’hlen, um eine deutlichere 
Aehnlichkeit zwischen dem Thun der Jiinger und dem Thun des David 
zu erzielen (Mt 121 Le 61). Aber davon weiss Mc nichts, und Jesus 
kommt es mit diesem Hinweis auf das Essen der Schaubrote durch 
David nur darauf an, zu zeigen, dass auch David und seine von Jesus 


1 Vol. Kap. IL S, 19. Man kann natiirlich solche Versehen auf Rechnung des 
Mc setzen; aber wo ist dann die Grenze zwischen treuer und mangelhafter Ueber- 
lieferung? 
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irrtiimlich mitgenannten Begleiter das Gesetz iibertreten haben, wie 
man ihm und seinen Jiingern vorwirft, sie hitten jetzt das Gesetz tiber- 
treten. Das aber soll gewiss nicht ein Hinweis auf die Allgemeinheit 
menschlicher Schuld sein, wie er Jesus ja wohl sonst nahe lag: man 
vergleiche das Fragment des Hbr-Evangeliums zu Mt 18 22 (NESTLE, 
N. T. Gr. suppl. p. 78): ,auch in den Propheten wurde siindige Rede 
gefunden, nachdem sie mit dem heiligen Geiste gesalbt waren“. Allein in 
der von uns besprochenen Erzihlung kann doch die Schuld Davids nicht 
als mildernder Umstand zur Beurteilung des Febltrittes der Jiinger Jesu 
herangezogen sein; denn Jesus will eine Schuld seiner Jiinger gar nicht 
zugeben; das geht aus der angeschlossenen Erklarung iiber die Sabbat- 
pflicht deutlichst hervor?. Also will Jesus auch eine Schuld des David 
nicht zugeben, als David im Gotteshause die Schaubrote ass. Vielmehr 
soll das allerdings widergesetzliche Thun des David die, welche Jesus 
angreifen, aufklaren iiber eine Regel rechtschaffenen Verhaltens, die 
Jesus mit seinen Jiingern einhalt. Die Regel lautet aber: es kann 
einer sehr wohl rechtschaffen sein und dabei in bestimmtem Fall eine 
Anordnung des Gesetzes iibertreten. Das ist fiir den streng gesetz- 
lichen Juden eine alles Mass iiberschreitende Aeusserung. Denn die 
Grundlage alles jiidischen Urteils itiber Fr6mmigkeit bildete eben das 
Gesetz. Den Satz Dt 2726: ,verflucht jeder, der nicht bleibt bei allem, 
was im Gesetzbuch geschrieben ist, um es zu erfiillen“, hat nicht bloss 
der Lehrer des Paulus seinen Schiilern als oberste Regel ihres Ver- 
haltens eingeprigt (Gal 3 10). Wenn aber nach Jesu Meinung die 
Frémmigkeit des David durch eine Gesetzesiibertretung nicht notleidet, 
dann schien es schwer zu sagen, woher denn das Urteil iiber fromm 
und unfromm genommen werden soll?. Mit der sicheren Festig- 
keit, die sich durch keinerlei Riicksicht auf Nebenumstinde von der 
klar erkannten Wahrheit abbringen lasst, entscheidet Jesus diese Frage 
sfoutans des wenigstens fiir den ihm vorliegenden Fall der Sabbatverletzung. Er 
geht auf die urspriingliche Bedeutung der Sabbateinrichtung zuriick, 
Dabei stért ihn gar nicht die sonst fiir den Juden massgebende Stelle 
Gen 223, wonach die Sabbatruhe Gottes den siebenten Tag geheiligt 


1 Auch heisst es Jesus wirklich sehr schlecht verstehen, wenn man annehmen 
wollte, dass er den Fehltritt des einen mit dem des anderen entschuldigt. Nach der 
Stelle des Hbr-Evangeliums soll die allgemeine Siindhaftigkeit den Einzelnen be- 
stimmen, dem Anderen zu vergeben, da ja auch er selbst Vergebung braucht. Jesus 
entlastet nicht die Gewissen, sondern scharft sie. 

* Kinfaches Zuriickgreifen auf die Volkssitte war unméglich, nachdem sie 
durch das Gesetz ihre Urspriinglichkeit eingebiisst hatte, und die Zeit schopferischer, 
prophetischer Geister hielt man fiir abgeschlossen. 
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hat. Geschichtlich vollkommen richtig sagt Jesus: der Sabbat ist fiir 
den Menschen eingerichtet worden (cd o48Batov dia tov dvopwnoy éyévero); 
Ruhe, Erholung ist ein Bediirfnis des Menschen, und die Sabbatfeier 
soll diesem Bediirfnisse Rechnung tragen. Aber, fiigt Jesus hinzu, der 
Mensch ist nicht um des Sabbats willen da. Was eine Wohlthat sein 
soll, darf nicht eine Last und ein Joch werden; der Mensch darf nicht 
zum Sklaven des Sabbats erniedrigt sein. Das ist aber der Fall, wenn 
der Sabbat dem Menschen gebietet, was er thun darf und was nicht. 
Solchen Zwang will Jesus nicht leiden. Weil der Sabbat fiir den Men- 
schen da ist, und weil der Mensch nicht zum Sklaven dieser sonst wohl- 
thatigen Einrichtung gemacht werden soll, deshalb — schliesst Jesus — 
ist das Menschenkind ein Herr auch tiber den Sabbat. Ist es an an- 
deren T'agen durch seine Berufsarbeit vielfach eingezwingt und ge- 
bunden, so soll der Sabbat gerade der Tag sein, tiber welchen jeder 
frei verfiigen kann’. Das war nun freilich fiir jiidische Ohren etwas 
Unerhértes. Dann konnte unméglich jede Art Arbeit am Sabbat den 
Tod verdienen. Aber das war auch offener Widerspruch Jesu gegen 
das Gesetz (Mc 22728). Dass Jesus das selber so auffasste, beweist 
die vorangehende Berufung auf die Gesetzesiibertretung des doch als 
Vorbild betrachteten Konigs David. 

Eine solche Erklarung, dass ein Frommer durch die sonst fiir un- 
verbriichlich gehaltenen Gesetzesvorschriften unter Umstinden nicht 
gebunden sei, dieses Wort iiber den Sabbat, das einer ganzen Reihe 
von Aussagen im Gesetze schnurstracks zuwider lief, wurde gewiss 
nicht ohne eine gewisse Erregung abgegeben und rief jedenfalls grosse 
Erregung hervor. Es entspricht also dem, was wir erwarten miissen, 
wenn Mc (3 1—6) im genauen Anschluss an die eben besprochene Er- 
zihlung berichtet, dass, als sich Jesu in einer Synagoge am Sabbat 
ein Mann mit gelihmtem Arm darstellte, man wohl aufmerkte, ob Jesus 
ihn heilen werde, um daraus eine Anklage gegen ihn® zu schmieden. 
Nach der Erzihlung des Hbr-Evangeliums (NestLE, N. T. Gr. suppl. 
p. 77 zu Mt 1213) bat der Gelahmte: ich war Steinhauer und verdiente 
mit meiner Hinde Arbeit mein Brot; ich bitte dich, Jesus, mach mich 


1 Diese Entscheidung Jesu trifft ebenso gewiss den urspriinglichen Sinn der 
Sabbatheiligung, wie sie der ganzen jiidischen Auffassung der Sabbatheiligung aufs 
schirfste widerspricht. An diesem Beispiel ist es vielleicht am deutlichsten, wie 
Jesus gegeniiber der pharisdischen Umgestaltung auf die Urgestalt alttestament- 
licher Frommigkeit zuriickgreift. 

2 Jetzt sollte er sich selbst vergehen; beim Aehrenausraufen traf die Schuld 
zunachst uur die Jiinger, wenn gleich die Verteidigung solcher Ungesetzlichkeit 
gewiss auch als Schuld Jesu aufgefasst wurde, 

Holtzmann, Leben Jesu, 12 
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gesund, damit ich nicht schimpflich um Speise betteln muss. Das kann 
ja ein ausmalender spaterer Zusatz sein, der den Segen einer solchen 
Heilung in das rechte Licht stellt: die Heilung macht wieder arbeits- 
und erwerbsfahig, Aber Mc kommt es vor allem auf Jesu Stellung- 
nahme zu der Sabbatpflicht an. Nach ihm fordert Jesus den Mann auf, 
mitten in die Versammlung zu treten; er will nicht abseits im Ver- 
borgenen thun, was er fiir recht halt, wiihrend es die anderen ver- 
urteilen. Und nun richtet er an diese die fiir ihn entscheidende Frage: 
darf man am Sabbat Gutes thun oder Béses thun, ein Leben retten 
oder téten? Die Juden hatten natiirlich darauf eine Antwort: man 
soll am Sabbat nichts thun, weder Gutes noch Béses; man soll ein 
Leben nicht retten, aber auch nicht téten!. Sie wiirden also Jesus den 
Fehler vorwerfen kénnen, er verwechsle das kontrare Gegenteil (Gutes — 
Béses; retten —téten) mit dem kontradiktorischen (Gutes thun oder 
nicht, retten oder nicht), Aber Jesus weiss, warum er so fragt. Ihm 
thut der strafbare Siinde, welcher eines Menschen Not vor Augen 
sieht, ohne zu helfen (Mt 25 45 Le 10 31 32 16 21 22 25). Also wer nicht 
Gutes thut, der thut Béses; wer nicht rettet, der totet. Darf man nun 
am Sabbat Béses thun, einem Hilfsbediirftigen Hilfe versagen? Es ist 
klar, dass Jesus die Frage verneint. Damit geht er noch iiber die 
friihere Sabbataussage (Mc 2.27 28) hinaus. Hat der Mensch den Sabbat 
als Erholungstag zur freien Verfiigung, so darf man ihm nicht jedes 
Handeln am Sabbat verbieten; ist aber der Mensch zur Hilfleistung 
bei aller ihm vor Augen stehenden Not berufen, so muss er geradezu 
auch am Sabbat oft genug etwas leisten. Die heilige Pflicht der Hilf- 
leistung hebt kein Sabbatgebot auf. Aber mit Zorn und Betriibnis 
sieht Jesus, dass fiir solche Anschauung bei denen, die nur nach Ge- 
setz und Herkommen fragen, kein Verstiindnis zu finden ist. Da voll- 
zieht er an dem Gelaihmten die Heilung — es kommen hier dieselben 
Gesichtspunkte zur Geltung wie bei der Heilung des Gichtbriichigen —; 
aber die Pharisier verlassen sofort die Synagoge, als ob sie durch 
diese Sabbatarbeit entweiht wire, und draussen wenden sie sich an die 
Herodianer — das ist eigentlich die Partei, hier wohl die Beamten- 
schaft des Landesherrn Herodes Antipas”; sie suchen Mittel und Wege, 


‘ Nach der Anschauung der Mischna bricht allerdings Lebensgefahr den 
Sabbat (Joma 8 6); man darf z. B. am Sabbat einen Schutthaufen abtragen, um zu 
sehen, ob der Verschiittete noch lebt (Joma 8 7). Aber ein gebrochenes Glied darf 
man nicht wieder einrichten, und wer Hand oder Fuss verrenkt hat, darf sich nicht 
mit kaltem Wasser begiessen (Schabbat 226). Also einen gelihmten Arm darf 
man jedenfalls am Sabbat nicht heilen. 

* Der Name “Hpwctovig steht nur Me 36 12 13 Mt 22 16. Gleichbedeutend 
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dem Wortlaut des Gesetzes volle Geltung zu verschaffen, das jede 
Sabbatarbeit mit dem Tode bedroht, wie viel mehr also den, der den 
Sabbat fiir einen freien Tag erklirt, da jeder nach eigenem Bediirfen 
sich einrichten mag, und der es sogar wagt, zu behaupten, dass auch 
am Sabbat mancherlei Arbeit geleistet werden miisse. Die beiden Er- 
zihlungen Mc 2 23 — 36 sind so enge mit einander verbunden, dass es 
scheint, als wollten sie zwei Ereignisse desselben Sabbats erzihlen; 
in der zweiten Geschichte ist gar nicht besonders gesagt, dass es an 
einem Sabbat war, als Jesus in die Synagoge trat; das ist v. 2 als be- 
kannt vorausgesetzt; und diese Voraussetzung wird sich immer am 
besten daraus erkliren, dass die Erziihlung Mc 2 23—28 hier einfach 
ihre unmittelbare Fortsetzung findet, so dass beides an einem Sabbat 
geschah. Hs ist auch sehr leicht denkbar, dass Jesus von der schwi- 
cheren, aber schon grundsitzlichen Aussage 2 27 28 zu der schirferen 
34 noch an demselben Tage fortgeschritten ist, an dem er mutvoll 
darauf hinwies, dass auch fiir anerkannte Vorbilder jiidischer Frommig- 
keit das Gesetz keineswegs immer unverbriichliche Verbindlichkeit ge- 
habt habe. Freilich mochte es jetzt vielen recht schwer sein, sich in 
ihn zu finden; ein Bussprediger, der die Niihe des géttlichen Gerichtes 
verkiindet und zur Umkehr und zur Besserung mahnt und der dabei 
die von Israel hochgehaltene Norm aller Frémmigkeit, das heilige Ge- 
setz Gottes, einer héheren Frémmigkeit zu Liebe bewusst bei Seite 
setzt: diesen scheinbaren Widerspruch konnte man nicht zusammen- 
reimen }. 

Die jiingeren Evangelisten Mt, Le und Joh bieten uns noch eine 
Reihe von Worten Jesu, in welchen er seine Sabbatarbeit verteidigt, 
und es ist hier nicht ganz leicht, echte und unechte Worte zu scheiden, 
Zwei Erzihlungen, die der von der Heilung des Mannes mit lahmem 
Arm sehr nahe verwandt sind, sind die von der Heilung der gebiickten 
Frau und von der Heilung des Wassersiichtigen am Sabbat (Le 
13 10—17 141—6). Die Heilung der Gebiickten findet statt wie die des 
Mannes mit lahmem Arm (Mc 31-6) in einer Synagoge, und der 
‘Synagogenvorsteher will die Heilung am Sabbat verbieten; der Wasser- 
siichtige ist nach Le 141 im Hause eines Fiihrers der Pharisier: ob 
der Evangelist mit seinem Ausdruck dépyov tHy Paproatwy eine ge- 


bei Jos. bell. I 319 “Hpwéetos (opp. "Aveeyovetoc). Hine grdssere Rolle hat diese 
Partei nie gespielt. 

1 Daraus erklart es sich, wenn aufrichtige Vertreter der alten Frémmigkeit 
Jesum ernstlich gehasst haben. Der Gesetzesveriichter war ja schon schlimm; der 
erfolgreiche Bussprediger, der das Gesetz gering schitzte, war ein gefabrlicher Ver- 
fiihrer, yor dem man nicht genug warnen konnte. 

12* 
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schichtlich richtige Vorstellung verbindet oder ob er die Phariséer 
ahnlich, wie sicher Johannes’, fiir eine Beamtenklasse halt, mag dahin- 
gestellt sein. Hier wird Jesus beobachtet, ob er die Heilung vollzieht, 
ihnlich wie Mc 31—6. Die Rechtfertigung Jesu wegen dieser Heilun- 
gen am Sabbat ist in den Erzihlungen von der gebiickten Frau und 
von dem Wassersiichtigen insofern gleich, als Jesus beidemal zeigt, 
dass einem Tiere zulieb am Sabbat geschieht, was einem Menschen zu- 
lieb nicht geschehen soll. Nach Le 13 15 fiihrt jeder sein Haustier zur 
Triinke und bindet es deshalb von der Krippe los auch am Sabbat, 
nach Le 145 zieht jeder auch sein Rind am Sabbat aus der Grube, in 
die es gefallen ist (Mt 1211 sein Schaf). Bei Le 145 ist allerdings zu- 
gleich der Sohn genannt, der etwa in die Grube gefallen ist. Da scheint 
dann mehr der Gegensatz betont zu sein: dass man zwar einen Ge- 
stiirzten am Sabbat soll retten diirfen, aber nicht einen Schwer- 
kranken?. Die Schlussfolgerung Jesu geht in diesen Fallen immer 
davon aus, dass ein unbeschriinktes Verbot aller Arbeit am Sabbat 
tiberhaupt nicht durchfiihrbar ist. Derselbe Gedanke liegt auch vor, 
wenn angeblich nach dem Gesetz, thatsichlich nach der auf die 
Gesetzesvorschrift gegriindeten Anschauung der Schriftgelehrten die 
Priester im Tempel ohne Siinde den Sabbat brechen (Mt 12 5) oder wenn 
nach Joh 7 22 die Beschneidung am Sabbat gestattet ist. Sehr scharfe 
grundsiitzliche Aeusserungen bietet in der Sabbatfrage das Joh-Evan- 
gelium, Als Jesus am Sabbat den Kranken am Teiche Bethesda ge- 
heilt hat und deshalb zur Rede gestellt wird, beruft er sich mit 
volliger Verleugnung von Gen 22 3 auf das Vorbild seines Vaters: mein 
Vater wirkt auch jetzt, und so wirke auch ich (Joh 717 6 zatio woo 
Zug Gore epyatetar xaya epyaCoucr). Also das Vorbild des ewig wirken- 
den Gottes treibt zu ununterbrochener Wirksamkeit?. Das iiber- 
schreitet den Rahmen der synoptischen Aussagen, in welchen der 
Segen eines Erholungstages doch anerkannt ist. Eine andere Beweis- 
fiihrung liegt Joh 9 14—34 vor. Der wunderbare Heilerfolg Jesu be- 
weist, dass es keine Siinde vor Gott ist, wenn Jesus mit seiner Heil- 
thitigkeit den Sabbat bricht. Jedenfalls spiegelt sich in allen diesen 
Stellen das grosse Interesse, welches auch noch die dlteste Christen- 


* Das Joh-Evangelium hilt die Pharisier fiir richterliche Beamte (Zeit- 
geschichte S. 163 3). 

® Hinen solchen Unterschied kennt nun freilich die Mischna nicht. Doch vel. 
8.178 Anmerkung 1. 

* Die Vorstellung einer niemals ruhenden Wirksamkeit Gottes ist nicht jiidi- 
schen Ursprungs. Dagegen vgl. Aristot. de coelo II 3 286a 9: Se05 8 evépreta ata— 


yasia’ tobto & tort Cy atdoc, 
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heit an diesem Sabbatstreit bekundete!, Es war die erste scharfe 
Aeusserung Jesu gegen klare Vorschriften des mosaischen Gesetzes 
und bedeutete eben damit nichts Geringeres als einen offenen Bruch 
mit der angestammten Religion. Denn die Gesetzlichkeit war die 
Frémmigkeit des Juden, die Anerkennung des hl. Gesetzbuches im 
ganzen und einzelnen die Grundforderung der jiidischen Religion. 
Jesus hatte nach der Meinung der herrschenden_jiidischen 
Frémmigkeit ein todeswiirdiges Verbrechen begangen; er hatte nicht 
bloss das Sabbatgebot iibertreten — schon damit verdiente er den Tod 
— er hatte geradezu gegen Gesetz und Sabbatgebot sich éffentlich 
ausgesprochen. Das geniigte, um den Aufenthalt Jesu in Kapernaum 
zunachst eine Zeit lang unméglich zu machen. Er zieht sich mit 
seinen Jiingern zuriick an den See (Mc 37). Das war immerhin anders 
als das erste Mal, da er sich von bewohnten Ortschaften fern hielt, um 
nicht nur als Wunderarzt angestaunt zu werden (Mc 145). Jetzt war 
sein Weggehen keine Folge der Bewunderung, sondern der Befein- 
dung. Aber trotzdem ist auch diesmal ein Bleiben in der Hinsamkeit 
nicht méglich: von allen Gegenden Palastinas kommen Leute zu ihm, 
die von ihm gehért haben; er weiss sich der Menge oft nicht mehr 
anders zu entziehen, als dass er hinaus in den See fahrt. Zu dem 
Zweck haben ihm seine Jiinger eine Barke besorgt. Die Angaben 
iiber die Herkunft der Leute, die Jesus zustrémten, sind bei den drei 
Synoptikern nicht ganz gleich. Bei Le 6 17 ist nur genannt Judiia — 
hier offenbar im weiteren Sinn des jiidischen Gebietes im ganzen —, 
die Hauptstadt Jerusalem und die phonikische Kiiste: alles zusammen 
wohl gleichbedeutend mit Palistina. Mt 4 24 25 redet zuerst von ganz 
Syrien und nennt noch besonders Galilia im Nordwesten, die Deka- 
polis im Nordosten, Judia mit Jerusalem im Siidwesten, Peraia im 
Osten bzw. Siidosten. Auch davon unterscheidet sich Mc. Er redet 
zuerst von einer grossen Menge aus Galiléa; dann fiigt er hinzu, dass 
auch von Judia, Jerusalem und Idumia (im Siidwesten), von Perda 
und Tyrus und Sidon eine grosse Menge zu Jesus gekommen sei (Mc 
378). Hs ist nicht mehr nachzuweisen, aber doch recht wahrscheinlich, 
dass der Satz des Mc-Textes iiber nichtgalilaische Leute, die zu Jesus 
kamen, spiterer Hinschub ist. Dem Evangelisten geniigte es, dass 


1 Die Ablehnung der Sabbatfeier durch die heidenchristlichen Gemeinden war 
auch den Heiden gegeniiber ein sehr deutliches Merkmal der Higenart der christ- 
lichen gegentiber der jiidischen Gemeinde, da die jiidische Sabbatruhe ein Gegen- 
stand dauernden Anstosses und Spottes der Heiden war (vgl. Seneca fragm. bei 
Augustin de civ. dei VI 10, Persius sat. V 179—184, Martial epigr. IV 4, Juvenal 
sat. XIV 96—106 u. v. a.). 
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Jesus eine grosse Menge aus Galilia folgte; ein Spiiterer wollte eine 
gréssere Schar um Jesus versammelt wissen. Der Wortlaut der Stelle 
legt das nahe (das doppelte mod) A790¢); wenn ein scheinbarer Unter- 
schied durch die verschiedenen Verba 7x0A0b0732v und boy mpd adtév 
angezeigt ist, so gehort wenig Nachdenken dazu, um zu erkennen, dass 
im Grunde beidemale dasselbe gemeint ist. Dann fallt aber bei der 
Aufzihlung auf, dass die nichste Nachbarlandschaft iiber dem See 
erst hinter Judia, Jerusalem und Idumia mit dem ganzen Ostgebiete 
in dem Namen xépav tod “lopddévov zusammengefasst ist. Dabei soll gar 
nicht in Abrede gezogen werden, dass thatsichlich auch Nichtgalilaer 
ab und zu einmal zu Jesus gekommen sein werden, so gut Jesus einst 
aus Nazaret zu dem Taufer an den Jordan gegangen ist, und so gewiss. 
spiter (Mc 71) Schriftgelehrte aus Jerusalem mit Jesus am See Gen- 
nesaret verhandelt haben; nur ob der Satz Mc 378 xat and tig ‘lov- 
Satagc — 7doy mpd¢ adtév in den Mc-Text urspriinglich gehért, kann 
mit Grund gefragt werden. Aber noch immer gilt dieses massenhafte 
Andriangen wesentlich dem Wunderthiater, der Kranke und Besessene 
heilt. Je mehr nun aber die Zahl derer wiichst, die zu Jesus kom- 
men, eine Zeit lang bei ihm bleiben und wieder in ihr gewohntes Leben 
zuriickkehren, desto lebendiger wird auch in ihm der Wunsch, eine 
sicher abgegrenzte kleine Gemeinde immer um sich zu haben, um sie 
tiefer, als das bei dem ab- und zugehenden Hérerkreis geschehen kann, 
in seine besondere Gedankenwelt einzufiihren!. Es ist ganz natiirlich, 
dass sich damit sofort die Absicht und Hoffnung verband, die Jiinger 
mochten dann spiéter gleich im das Evangelium von der Nihe des 
Himmelreiches predigen. So wiht er die Zwélf aus (Mc 3 13-16); auch 
Paulus nennt sie mit diesem Zahlennamen ot dadexa (I Kor 155)?. 
Dass Jesus die engere Jiingerschar gerade auf diese Zahl bestimmte, 
scheint mit der Zwélfzahl der Stiimme Israel irgendwie zusammen- 
zuhingen; wenigstens der Herrnspruch Mt 19 28 = Le 2230 betont 
diese Beziehung (die Zwélf sollen die zw6lf Stimme Israels richten). 


* Vielleicht wirkte auch das Vorbild des Johannes ein. Doch diirfte es sich 
bei der Bestimmung der Zahl eher um eine Hinschrinkung als um eine Erweiterung 
handeln, da der Entschluss, bei Jesus dauernd zu bleiben, doch wohl von den ein- 
zelnen Jiingern ausging. 

* Und zwar gebraucht Paulus diesen Namen in einem Zusammenhang, wo 
er, streng genommen, hdchstens von Elfen reden durfte. Der Begriff &xdctohoc 
ist ihm umfassender (I Kor 1557); z. B. rechnet er auch Barnabas unter die 
anostohot (I Kor 956); und doch bezeichnet ihm der Ausdruck &réstohosg die 
héchste Stelle innerhalb der Gemeinde (I Kor 12 28). Hoéheren Wert als den 
Aposteln erkennt Paulus den Zwélfen nicht zu, nach seinem merkwiirdigen Grund- 
satz Gal 26. 
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Die Namen dieser Zwilf sind iiberliefert Mc 3 16—19 Mt 10 2—4 
Lc 6 14-16 Act 1131, Diese vier Listen stimmen ja im ganzen tiber- 
ein, selbst in der Reihenfolge der Namen; sie beginnen alle mit Simon 
(Petrus) und sie schliessen mit Judas Iskarioth: Act 113 fehlt dieser 
Jiinger aus Griinden der Erzihlung. Aber nicht bloss Petrus ist tiber- 
all vorangestellt, sondern die beiden Briiderpaare, welche den ersten 
Freundeskreis Jesu in Kapernaum bilden (Simon-Andreas, Johannes- 
Jakobus). Da von den Vieren Andreas jedenfalls am wenigsten her- 
vortritt, so haben Mc und Act die Zebediiden zwischen Simon und 
Andreas gestellt, wahrend Mt und Le die Briider zusammenstellen. In 
allen Listen folgt nun auf diese vier ersten Jiinger Philippus; die 
weitere Reihenfolge ist bei Mt und Mc fast gleich; nur Thomas und 
Matthius streiten hier um die siebente oder achte Stelle; dagegen hat 
Lc, der genau wie Mc auf Philippus den Bartholomius, dann Matthius 
und Thomas, und an neunter Stelle Jakobus, den Sohn des Alphius, 
folgen lasst, diesem letztgenannten nicht wie Mt und Mc den Thaddius, 
sondern den zweiten Simon zugeordnet, dessen Beiname 6 Kavavatoc 
von Le vielleicht richtig 6 Cydwris (822) iibersetzt ist. Statt des Thad- 
daus aber nennt Le einen zweiten Judas (den Sohn des Jakobus), den 
er mit dem abschliessenden Judas Iskarioth zusammenstellt. Ist 
schon im Mt-Kvangelium Thomas iiber Matthius vorgeriickt, so 
wird er in Act sogar unmittelbar an Philippus angeschlossen, also 
von der achten Stelle bei Mc an die sechste Stelle geriickt. Sonst hat 
Act im Hingang der Liste die Ordnung des Mc (Petrus, Johannes, 
Jakobus, Andreas), im Ausgang Namen und Ordnung des Le (Ja- 
kobus Alphaei, Simon Zelotes, Judas Jakobi)?. Bei Mt und in Act 


1 Die vier Apostelverzeichnisse sind: 
Me: 1) Simon Petr; 2) Jak Zeb; 3) Joh; 4) Andr; 5) Phil; 6) Barth; 7) Mt; 8) Thom; 
9) Jak Alph; 10) Thadd; 11) Simon Kan; 12) Judas Isk. 
Mt: 1) Simon Petr; 2) Andr; 3) Jak Zeb; 4) Joh; 5) Phil; 6) Barth; 7) Thom; 
8) Mt; 9) Jak Alph; 10) Thadd; 11) Simon Kan; 12) Judas Isk. 
Le: 1) Simon Petr; 2) Andr; 3) Jak Zeb; 4) Joh; 5) Phil; 6) Barth; 7) Mt; 8) Thom; 
9) Jak Alph; 10) Sim Zel; 11) Jud Jak; 12) Jud Isk. 
Act: 1) Petr; 2) Joh; 3) Jak; 4) Andr; 5) Phil; 6) Thom; 7) Barth; 8) Mt; 9) Jak 
Alph; 10) Sim Zel; 11) Jud Jak; 12) —. 
2 Die festen Stellen in den vier Verzeichnissen sind also: 1) Simon Petrus, 
5) Philippus, 9) Jakobus Alphii, 12) Judas Iskarioth. Dazu kommt, dass die Stellung 
der iibrigen Jiinger nur insoweit schwankt, dass die Namen zwischen Petrus und 
Philippus, zwischen Philippus und Jakobus Alphai, zwischen Jakobus Alphai und 
Judas Iskarioth durchaus dieselben sind in allen Verzeichnissen, wenn, auch die 
Ordnung innerhalb dieser Grenzen verschieden ist. Nur heisst der Thaddaus von 
Mce-Mt bei Le-Act Judas Jakobi. 
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sind die Zwolf deutlich paarweise geordnet; man kann vermuten, dass 
diese Ordnung im ganzen mit der Jesu iibereinstimmt, welcher sie 
spater paarweise ausgesandt hat (Mc 67 7jpfato adtods amoatédhety dbo 
660). Das Joh-Evangelium enthilt kein Apostelverzeichnis, stimmt 
aber insofern mit Act iiberein, als es dem Thomas neben Philippus 
und Andreas eine bedeutsamere Rolle zuweist und neben Judas Iska- 
rioth einen zweiten Judas kennt (Thomas 1116 145 20 2429 2121; 
Judas 1422; Philippus 1 44-49 65 7 1221 92 1489; Andreas 1 41 45 
68 1222), Mehr als die Namen erfahren wir von den meisten dieser 
Manner nicht’, Die geschichtlich greifbarste Gestalt ist jedenfalls 
Simon Petrus. Er hat nicht bloss am vertrautesten mit Jesus ge- 
lebt, da sein Haus in Kapernaum auch Jesu Haus war; er hat Jesus 
auch am tiefsten erkannt, hat am treuesten bei ihm ausgeharrt, hat 
nach Jesu Tod die erste Erscheinung des Auferstandenen erlebt und 
die Jiinger wieder gesammelt, galt als Pfeiler und wichtigster Missio- 
nar der jungen Gemeinde, hat, der einfache galilaische Fischer, weite 
Reisen im Dienste des Evangeliums unternommen, nicht bloss nach dem 
schon recht entfernten Antiochia, sondern, wie es scheint, auch nach 
Griechenland und Italien (Mc 1 29 21 829 1454 I Kor 155 Le 2231 32 
Gal 2 6—9 11 I Kor 1 12 3 22 95, vgl. IL Kor 1145 22 23, Kuseb., KG. 
II 25). Aber so wertvoll alle diese Nachrichten sind, so geniigen sie 
doch nicht, um auch nur ein einigermassen zuverlissiges geschicht- 
liches Bild dieses Petrus zu gewinnen. Sein Charakter enthielt manche 
Gegensatze: Entschlossenheit und Wankelmut, Kiihnheit und Ver- 
zagtheit finden wir da hart beieinander; das zeigt die Erzihlung von 
seinem Messiasbekenntnis, von der Verleugnung, von seinem Verhalten 
in Antiochia (Mc 8 27—33 14 54 66—72 Gal 211-14), Aber bei einem 
solchen Mann, den Jesus kurz hintereinander als einen Felsen und 
als Versucher, Paulus als einen Pfeiler der Urgemeinde und als 
einen Heuchler bezeichnet (Mt 16 18 23 Gal 29 13), gehdrt ein viel 
reicheres Quellenmaterial, als wir es besitzen, dazu, um Licht und 
Schatten in gerechter Weise zu verteilen. Von keinem anderen? aus 
dem Kreise der Zwo6lf kénnen wir uns aber ein Bild machen, das an 


1 Das ist ein empfindlicher Mangel unserer Evangelien, dass neben Jesus alle 
anderen Personen ganz zuriicktreten. 

2 Die spatere Kirche hat sich ja namentlich von Johannes ein ganz feststehendes 
Bild hauptsachlich nach der Zeichnung des Joh-Evangeliums geschaffen; aber da- 
bei hat sie jedenfalls, wie dem Herrn selbst, auch diesem Jiinger zu weiche, fast 
weibliche Ziige gegeben, und diese passen durchaus nicht zu der einzigen sicheren 
Ueberlieferung iiber die Art seines Charakters, da ihn Jesus mit seinem Bruder 
als Donnersohn bezeichnet (Mc 3 17). 


a“ 
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Schiarfe sich auch nur diesem wenig scharf gezeichneten Bilde des Pe- 
trus einigermassen niherte. 

Aus dieser Zeit, da Jesus schon um seiner Widergesetzlichkeit 
willen mit dem Tode bedroht war und deshalb sich aus den Ortschaften 
auf das freie Feld zuriickgezogen hatte, wohin ihm aber iiberallher die 
Volksmenge zustrémte, stammt die grosse Rede, die man meistens nach 
der bei Mt angegebenen Situation als Bergpredigt bezeichnet, wiihrend 
sie Le nach der Jiingerwahl in der Ebene gesprochen sein lisst. That- 
sichlich ist Mt 421-5 1 = Mc 378183; der Berg, von dem Jesus nach 
Mt zu der Volksmenge redet, ist der Berg der Jiingerwahl. Nach 
Lic 6 12—17 ist aber Jesus nach der Jiingerwahl wieder in die Ebene 
herabgestiegen; das hingt mit der Umstellung der Verse Mc 3 13—19 
und 7—12 bei Le 6 12-19 zusammen. Also wird es vergebliche Miihe 
sein, den Ort zu suchen, an dem Jesus diese Rede gehalten hat. Sicher 
ist wohl nur, dass es in der Nahe des Gennesaretsees gewesen ist!. Die 
Rede, welche bei beiden Evangelisten mit Seligpreisungen beginnt und 
mit dem Gleichnis vom klugen und unklugen Baumeister schliesst, ist 
bei Mt mit einer grossen Anzahl von Herrnworten durchsetzt, welche 
Lc an anderen Stellen seines Evangeliums hat; auch was Mt innerhalb 
der Rede an Sondergut besitzt, diirfte aus anderem Zusammenhang 
entnommen sein. Hs ist also geboten, die Ueberlieferung Le 6 20-—49 
der Darstellung zu Grunde zu legen. 

Hier steht im Eingang einer vierfachen Seligpreisung ein vier- 
facher Weheruf gegeniiber (6 20—26). Seliggepriesen werden die Armen, 
weil das Reich Gottes ihnen gehort, die jetzt Hungernden, weil sie ge- 
sittigt werden sollen, die jetzt Weinenden, weil sie lachen werden, die 
Horer Jesu, wenn die Menschen sie hassen, sich von ihnen absondern, 
sie schm&hen und verwerfen wegen des Menschenkindes: so haben es 
ihre Vater den Propheten gemacht; ein grosser Lohn im Himmel ist 
fiir die bereit, welche solche Schmach getragen haben. Es ist also der 
um Jesus versammelte Kreis von Menschen, dem diese Verheissungen 
gelten. Von ihnen sondert man sich ab (6tay amopiswaty bya), wie von 
Siindern, und zwar um des Menschenkindes willen*: das ist auch hier 
bescheidene Selbstbezeichnung, wie bei der Sendung des Taufers 


1 Und zwar darf man die Stelle jedenfalls in der Nahe des nordwestlichen 
Ufers suchen, wo Jesus hauptsichlich gewirkt hat. 

2 Der Ausdruck deutet in seiner Allgemeinheit darauf hin, dass kein besonderes 
Band die Jiinger urspriinglich mit Jesus verkniipft hat, nicht das der Blutsverwandt- 
schaft, nicht die gleiche Ortszugebérigkeit, nicht die Gemeinsamkeit des Hand- 
werks. Aber solcher Gegensatz wird nicht scharf gedacht und hervorgehoben; 
es ist nur diese Empfindung, die den Ausdruck getarbt hat. 


Bergpredigt. 


Selig- 
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Mt 1119= Le 7 34; der Grund der Absonderung ist also die Zuge- 
hérigkeit zu einem fiir verworfen geltenden Menschen, und der Hass 
gegen Jesu Anhanger richtet sich zunichst gegen Jesus selbst. Wenn 
aber Jesus die Seinigen damit tréstet, dass es einstmals den Propheten 
nicht besser ergangen sei als ihnen, so sieht man deutlich, in welche 
Reihe von Minnern er sich selbst eingliedert; er ist jetzt der Prophet 
seines Volkes; die verschwiegene Gewissheit, der Messias zu sein, steht 
dem nicht entgegen. Nun hat Jesus nach Mt 1041 ein andermal gesagt: 
»wer einen Propheten aufnimmt, eben weil er Prophet ist, wird eines 
Propheten Lohn empfangen, und wer einen Gerechten aufnimmt, eben 
weil er gerecht ist, wird eines Gerechten Lohn empfangen.“ So ver- 
heisst er hier denen, die zu ihm halten, einen grossen Lohn, derihnen im 
Himmel bereit ist. Dabei ist der jiidischen Glaubensanschauung gemass 
an die im Himmel aufbewahrten Giiter der kiinftigen Welt gedacht?. 
Nun sind diese um Jesus gescharten Leute vorher als Arme, Hun- 
gernde und Weinende gekennzeichnet. Es sind Notleidende und Be- 
triibte, welche durch die Predigt von der Nihe des Gottesreiches an- 
gezogen werden. Ihnen wird denn auch das Gottesreich verheissen, 
das Sattigung und Frohsinn in diese bekiimmerten Herzen bringt. 
Auch dem Taufer liess Jesus melden: den Armen wird Freudenbot- 
schaft zuteil (Mt 115 Lc 7 22). Es ist aber grundfalsch, wollte man 
diese Worte dahin verstehen, als ob Jesus gar keine sittlichen Be- 
dingungen fiir den Eintritt in das Gottesreich stellte: dann hatte die 
ganze nachfolgende Predigt Jesu keinen Sinn. Oder vielmehr: dann 
kénnte Jesus sich allerdings nicht so geiussert haben, wie er sich bei 
Le dussert; diese Worte wiirden im schroffen Widerspruch mit seiner 
sonstigen Busspredigt stehen. Aus diesem Grunde hat denn auch 
Mt (5 s—12) diese Seligpreisungen wesentlich umgestaltet. Die Hungern- 
den bei Le sind bei Mt 56 hungernd und diirstend nach der Gerech- 
tigkeit; die Armen, die seliggepriesen werden, sind Mt 53 ztwyol t@ 
myebwatt — was jedenfalls eine Tugend und nicht eine wirtschaftliche 
Lage bezeichnen soll; sogar bei der Seligpreisung der um Jesu willen 
Verworfenen fiigt Mt 521 vorsichtigerweise hinzu, dass sie nur gilt, 
falls die Anklagen liigenhafterweise erhoben werden (devddyevor). Dem 
entspricht es, dass Mt das Verzeichnis der Tugenden, um deretwillen 
die Seligpreisung erfolgt, zu kurz findet: er nennt noch die Sanft- 
miitigen Mt 55, die Barmherzigen Mt 57, die Herzensreinen Mt 58, 
die Friedensstifter Mt 59, die gerechtigkeitshalber Verfolgten Mt 510. 


* Vel. die grosse Gerichtsrede Mt 25 34: die Bactheta ist bereit gestellt seit 
Grundlegung der Welt. 
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So hat er den urspriinglichen Gesichtspunkt Jesu bei diesen Selig- 
preisungen ganz und gar verschoben, Jesus beginnt mit Absicht in 
einer paradoxen ! Form: er preist Leute gliicklich, die niemand sonst 
gliicklich preist. Und er preist sie gliicklich, gerade weil sie arm sind, 
gerade weil sie hungern, gerade weil sie betriibt sind: denn ihre Armut, 
ihr Hunger, ihre Betriibnis treibt sie, die Predigt von der Nahe des 
Himmelreiches gerne zu héren und sich auf dieses Himmelreich zu 
riisten. Hr preist sie auch gliicklich, wenn sie um seinetwillen verworfen 
und verstossen sind: denn wer zu ihm gehort, wird den Lohn eines 
Propheten empfangen. Das ist also sehr wohl verstindlich, wenn man 
sich die Miihe giebt, es verstehen zu wollen. Zu allem hin hat Mt 
ein deutliches Zeichen davon stehen lassen, dass er den urspriinglichen 
Wortlaut geiindert hat: Mt 54 werden ganz wie bei Le die Trauernden 
selig gepriesen, ohne dass hier etwa eine Beziehung auf die eigene 
Siindhaftigkeit hinzugefiigt wire. Da ist keine Tugend der Grund der 
Seligpreisung, sondern die Not, welche sich sehnsiichtig und glaubens- 
voll nach der Verheissung des Himmelreiches ausstrecken lehrt. Das 
passt in die Seligpreisungen des Mt durchaus nicht hinein; es ist aber 
ein klarer Beweis dafiir, dass auch Mt die Seligpreisungen in der Form 
des Le vorfand, aber umgestaltete, um das zu beseitigen, was an ihnen 
anstéssig schien?. 

Den vier Seligpreisungen der Armen, Hungernden, Weinenden 
und Gehassten entsprechen vier Weherufe iiber die Reichen, Ge- 
sittigten, Lachenden und von allen Gepriesenen: die Reichen haben 
schon, was sie tréstet, die Gesi&ttigten werden einst hungern, die La- 
chenden werden einst betriibt sein und weinen; gepriesen wurden einst 
von den Vatern der jetzigen Generation auch die falschen Propheten 
(Lic 6 24—26). Bei der letztgenannten Gruppe denkt Jesus ohne Zweifel 
an die iiberall gepriesene Frémmigkeit der Pharisier; die schrift- 
gelehrten Fiihrer dieser Partei mag er mit den falschen Propheten der 
alten Zeit vergleichen. Wenn daneben sein Wehe den Reichen gilt, 
die jetzt satt und froh sind, so ist iam darum der Reichtum, die Satti- 
gung und die Freude doch ebensowenig eine Siinde, wie Armut, Hun- 


1 Auch sonst liebt Jesus das Paradoxe. So sagt er Mc 8 35, dass man sein 
Leben verlieren muss, um es zu erhalten. 

2 Der Beweis lasst sich in diesem Fall aber auch so fiihren, dass man den Be- 
weggriinden bei der Umgestaltung nachfragt. Hs ist sehr begreiflich, dass Mt die 
ihm anstdssige Form des Le auf ein Missverstiindnis der urspriinglichen Rede 
Jesu deutete, das er durch seine Textgestalt zu beseitigen suchte. Dagegen ware 
die Verwandlung des Mt-Textes in den Le-Text eine unbegreifliche Pietitlosigkeit, 
namentlich wenn man sie auf Hass des Evangelisten gegen die Reichen zuriickfihrt. 
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ger und Betriibnis ibm gewiss keine Tugenden sind. Aber diese Leute, 
die ihren Trost schon haben, denen es an nichts fehlt und die nichts 
bedriickt, sehnen sich nicht nach Gottes Reich; sie bereiten sich des- 
halb auch nicht darauf vor, und das Gericht des Messias wird sie 
treffen, ehe sie sich mit der ernsten Besserungspflicht innerlich ausein- 
ander gesetzt haben!. Alle die Leute, iiber welche das Wehe gerufen 
wird, sind bei Jesu Predigt nicht zugegen: so kann Jesus Le 6 27 fort- 
fahren: °AAA& buiv gy toi axobovow. Daraus geht doch hervor, dass 
die Reichen, Satten, Lachenden und Gepriesenen diese Predigt nicht 
héren. Und das Wehe gilt ihnen gerade deshalb, weil sie das Wort 
von der Nihe des Gottesreiches nicht héren wollen, also unvorbereitet 
dem Gerichte entgegen gehen. 
Gebot der Nun wird nach dieser EKinleitung das Grundgesetz fiir diejenigen 
on verkiindigt, welche das Gericht Gottes fiirchten und nach dem Gottes- 
reiche sich sehnen: wer Barmherzigkeit erwartet, muss Barmherzigkeit 
iiben. Jesus beginnt mit der Forderung der Feindesliebe: was er dar- 
unter versteht, sagt er sehr deutlich: ,,thut wohl dem, der euch hasst; 
segnet den, der euch flucht; betet fiir den, der euch verwiinscht; sei nach 
der ersten Ohrfeige bereit, eine zweite zu empfangen; wenn dir jemand 
den Mantel nimmt, hindere ihn nicht, dir den Rock noch auszuziehen; 
zwingt dich jemand, tausend Schritt mit ihm zu gehen, so geh mit ihm 
zweitausend. (sieb jedem, der dich bittet, und wenn dir jemand das Dei- 
nige nimmt, fordere es ihm nicht ab. Wie du wiinschest, dass die Leute 
an dir handeln, so handle an ihnen“ (Lc 6 27—31 vgl. Mt 5 39—44 7 12). 
Man darf bei der Erklirung dieser Worte nicht vergessen, dass hier 
keine schulmassig wissenschaftliche A useinandersetzung vorliegt; es ist 
volkstiimliche Rede, die alles méglichst anschaulich, méglichst deutlich 
sagt. Sind die Armen, Hungernden, Weinenden und Verstossenen um 
ihn geschart (Lc 6 20—23), so ist zu fiirchten, dass sie denen, die sie 
hassen, wieder mit Hass begegnen, dass sie sich wehren méchten gegen 
ihre Riéiuber und Dringer, dass sie ihr gutes Recht verteidigen méchten?. 
Aber von alledem will Jesus nichts wissen: Dulden ist ihm besser als 
Kampfen; den Feinden Gutes thun und Gutes wiinschen ist besser als 
Boéses mit Bésem vergelten oder doch einen Tag der Rache herbei- 


’ Jesus spricht hier aus einer Erfahrung heraus, die er keineswegs bloss nach 
Le, sondern auch nach Me (10 23—27) gemacht hat. 

> Die Feinde, denen Liebe erwiesen werden soll, werden also allerdings unter 
denen zu suchen sein, tiber welche das Wehe gerufen wurde. Eben damit ist ge- 
sagt, dass dieses Wehe nicht etwa als ein Fluch oder eine Verwiinschung, sondern 


eher als eine Warnung aufgefasst werden muss. Es enthilt nur eine Aussage, keiner- 
lei Wunsch. 
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sehnen. Eine solche Rede ist nun so gut, wie etwa ein Brief, an eine 
ganz bestimmte Gemeinde gerichtet. Jesus redet zu dem galiliischen 
Volk seiner Zeit, und er redet in der Erwartung der Nahe des Himmel- 
reiches. Da mahnt er, sich in die bestehenden Verhiiltnisse zu finden — 
sie werden ja nicht mehr lange bestehen — und tiber dem Druck dieser 
Verhaltnisse die eigene Liebespflicht nicht zu vergessen. Die wird 
schliesslich dahin bestimmt, dass man sich dem anderen gegeniiber so 
verhalten soll, wie man wiinscht, dass er sich uns gegeniiber verhalte, 
also hilfreich, freundlich, zuvorkommend. Auch das darf nicht als 
wissenschaftlich gemeinte, auf alle Falle anwendbare Bestimmung auf- 
gefasst werden: es giebt ja auch Menschen, die Schiindliches vom anderen 
fiir sich wiinschen; solche Menschen glaubt Jesus nichtvor sich zu haben, 
wenn er tiberhaupt an sie denkt. Es heisst gewiss die Predigt Jesu 
griindlich verkennen, wenn man in einer solchen Formel ihr innerstes 
Wesen zu erfassen meint und nun darauf hinweist, dass im Buch Tobit 
(415 6 utasic wydevi movyjoys) und von Hillel (s. Bacuer, Agada der 
Tannaiten 17)! ahnliche Worte iiberliefert sind. Jesu Wort hat in 
dem Zusammenhang dieser Rede den Sinn: Zeigt euern Feinden durch 
euer Verhalten gegen sie, wie sie an euch handeln soliten. Statt dass 
ihr euch durch sie auf die bése Bahn verfiihren lasset, suchet sie durch 
euer Beispiel fiir das zu gewinnen, was recht und gut ist. Nur ein 
solches Verhalten, auch dem unfreundlichen und feindseligen Menschen 
gegeniiber, giebt dem Menschen besonderen Wert. Liebesdienst fiir 
Liebesdienst, Wohlthat fiir Wohlthat, Ausleihen wo man zu empfangen 
hofft — das ist auch die Weise der siindigen Welt und bringt kein 
_Verdienst: aber Liebe gegen den Feind, Wohlthun und Leihen ohne 
Hoffnung auf entsprechende Gegenleistung bringt den reichen Lohn 
der Gotteskinder, das Himmelreich. Denn auch Gott lasst Undank- 
baren und Schlechten seine Wohlthaten, Regen und Sonnenschein, 
ebenso zu teil werden wie den Guten (Lc 6 32—36 = Mt 5 44—48). Die 
unerschiitterliche innere Festigkeit, die schon oft als wichtiger Cha- 
rakterzug Jesu und des von ihm gepredigten Ideals bezeichnet worden 
ist, tritt auch hier deutlich als die Grundlage der ausgesprochenen 
Forderungen hervor: niemand soll sich durch das schimme Verhalten 
des anderen von der eigenen Pflichterfiillung abbringen lassen, Die 
Liebespflicht dauert fort, mag der, an dem sie erfiillt wird, sich dankbar 
erweisen oder nicht. Kein anderer soll durch sein Verhalten die fest- 
bestimmte Ordnung unseres Lebens verriicken?, 


1Vol. tiber Hillel Kap. XIV. 
2 Darin zeigt sich auch die Grésse des christlichen Charakters. Wie Gott 
zu gross ist, als dass er seine Wohlthaten, Regen und Sonnenschein, nur karglich 


Falsche Art 
geht unter. 
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Und nun stehen doch Leute um Jesus, die von ihm lernen méch- 
ten, dem kommenden Gerichte Gottes zu entgehen. Da mahnt er sie, 
barmherzig zu sein, wie der himmlische Vater barmherzig ist, nicht zu 
richten und nicht zu verurteilen: so werden auch sie nicht gerichtet und 
nicht verurteilt werden; dagegen freizusprechen und hinzugeben: so 
werden auch sie freigesprochen, so wird auch ihnen gegeben werden, 
und zwar ein iibervolles Mass — fiir Opfer an irdischen Freuden das 
Himmelreich. Konnte es im EHingang der Rede scheinen, als ob sitt- 
liche Bedingungen fiir den Eintritt in Gottes Reich nicht erfordert 
wiirden, so ist hier diese falsche Auffassung aufs deutlichste widerlegt. 
Wer auf Gottes Gnade hofft, nicht verurteilt und gerichtet, sondern 
freigesprochen und mit der Gabe des Himmelreiches beschenkt sein 
will, der muss an seinen Mitmenschen nach eben der Regel handeln, 
von welcher er hofft, dass sie ihm gegeniiber zur Geltung kommen werde: 
nach welchem Masse ihr messet, wird euch gemessen werden (Le 6 36—38 
Mt 712). Er muss also verzeihen und selber gerne — auch dem Un- 
wiirdigen — geben. Auch mit diesen Worten sucht Jesus bei den 
Armen, Hungrigen, Betriibten und Ausgestossenen jeden Ausbruch 
des Hasses gegen die herrschende Klasse zu verhindern’. 

Dann aber wendet er sich in seiner Rede zu einer Beurteilung der 
Gefahr, die seiner Sache durch die Feindschaft der Pharisier droht. 
Auch hier weiss er zu beruhigen. , Kann ein Blinder einem Blinden 
den Weg zeigen? Werden sie nicht beide in eine Grube fallen?“ Es 
spricht sich hier das grosse Vertrauen aus, dass eine falsche Art nicht 
dauernd den Sieg in der Welt behalt. Man braucht sie nicht zu be- 
kimpfen; sie graibt sich selbst ihr Grab. Freilich vorerst haben Jesu 
Jiinger mit ihrem Meister zu leiden; aber Jesus hofft auch, dass jeder 
von ihnen, wie sein Meister, geriistet sein wird, d. h. durch solche Ver- 


nach dem Masstab des menschlichen Verdienstes verteilte, so soll auch Jesu Jiinger 
zu gross sein, als dass er sich durch den bésen Willen Anderer von seinem guten 
Willen, der woméglich alle fordern will, abbringen liesse. Le hat ja 6 35 gegen Mt 
5 45 offenbar gekiirzt; aber seine Ueberlieferung diirfte doch bis zu dem Grade 
richtig sein, dass Jesus an dieser Stelle Gott nicht wie bei Mt als den Vater im 
Himmel, sondern als den Héchsten oder Gréssten (8dtstoc) bezeichnet hat. Dieser 
Ausdruck passt jedenfalls vortrefflich zu dem ausgesprochenen Gedanken. 

* Der Grundsatz Le 6 31 (handelt an jedem, wie ihr von ihm behandelt zu sein 
wiinscht) erfahrt in den Versen Le 6 37 38 eine genauere Bestimmung (handelt an 
jedem, wie ihr von Gott behandelt zu sein wiinscht). Dieser letzte Grundsatz ruht 
auf der Ueberzeugung, dass eine Gottesanschauung nur dann wirklich immer auf- 
recht erhalten bleibt, wenn sie dem eigenen sittlichen Ideal entspricht. Wer Ver- 
gebung fiir thorichte Schwiiche ansieht, wird niemals aufrichtig glauben, dass Gott 
ihm seine Siinden vergiebt. 
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werfung und alle die Not, die damit zusammenhingt, sich nicht aus der 
Fassung bringen lasst (Lec 6 39 40). 

Nun hat sich aber die ganze Rede bisher auf das rechte Verhalten 
der von der Welt verstossenen Gemeinde zu ihren Gegnern bezogen. 
Diese Gegner erschienen bis jetzt als die bésen Menschen, denen man 
verzeihen und fiir ihre Lieblosigkeit Liebe erweisen soll. Da mahnt 
Jesus seine Jiinger noch ernstlich zur Selbstpriifung, ob sie sich denn 
wirklich diesen Gegnern gegeniiber als gut bezeichnen diirfen. In 
ausserst groteskem Bilde sagt er: wihrend sie den Splitter im fremden 
Auge sehen, gewahren sie nicht den Balken im eigenen Auge; und 
wihrend sie scheinbar liebevoll aus dem Auge des anderen den Splitter 
entfernen wollen, vergessen sie aus dem eigenen Auge den Balken zu 
nehmen. Also mahnt er jeden, statt an die Fehler der anderen, zuerst 
an die eigenen Fehler zu denken?. Und wenn sich die um ihn Ge- 
scharten gerne auf ihr gutes Herz, ihren guten Willen berufen, so er- 
klairt er, dass man die rechtschaffene Gesinnung aus rechtschaffenen 
Thaten erkennen miisse, wie man Feigen und Trauben nicht vom Dorn- 
busch lesen kénne: so bringe ein guter Mensch gute Thaten hervor, 
ein schlechter schlechte. Nun hére Jesus wohl, wie sie ihn immer 
wieder ihren Herrn nennen, aber er sehe nicht, dass sie seinen Willen 
thun (Lc 6 41—46). Diese ernste Mahnung schliesst sich ja sehr wohl an 
die vorangehende Rede an; war bis dahin gemahnt, dass auch dem 
Feinde, dem Dringer und Rauber gegeniiber die Liebespflicht erfiillt 
werde; war hernach daran erinnert, dass eine falsche Anschauung 
nicht dauernd sich zu halten vermége; war durch beides die unter- 
driickte Gemeinde zu geduldigem Ausharren und ununterbrochen 
treuer Pflichterfiillung aufgefordert: so passt dazu sehr wohl eine 
ausfiithrliche Erinnerung an die schwere sittliche Aufgabe, welche jeder 
einzelne in dieser Gemeinde fiir sich zu lésen hat. Auch das wird jeden 
von der gehassigen Bekimpfung anderer zur Erfiillung der eigenen 
Pflicht zuriickrufen. 

Und zu dieser Aufgabe lockt nun Jesus noch durch das prich- 
tige Gleichnis von dem klugen und unklugen Baumeister®. Wer Jesu 


1 Jesus will gewiss nicht verbieten, an der Besserung Anderer zu arbeiten. 
Er hat selbst immer Busse gepredigt und seine Jiinger zur Busspredigt ausgeschickt. 
Wer zuerst mit sich fertig werden wollte, ehe er die Anderen bessert, konnte diese 
Liebespflicht nie erfiillen. Aber wer an Anderen bessert, soll seine eigenen Mingel 
nicht vergessen. Das wird auf die ganze Art seiner Arbeit sehr wohlthatig ein- 


wirken. 
2 Jesus hat dieses Bild seinem eigenen friiheren Handwerk entnommen. Vel. 


Kap. IV S. 77. 
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Wort erfiillt, der baut sein Haus auf den Felsengrund, wo es gegen 
Wind und Wetter feststeht; wer nur hért, aber nicht thut, der baut 
auf den Sand, und der Regen unterwiihlt sein Haus und sttirzt es ein. 
Also Festigkeit gegeniiber allen Erfahrungen des Lebens, innere Wider- 
standskraft gegen Freud und Leid, Verséhnung mit dem eigenen Ge- 
schick und klare Entschlossenheit: Das sind die Werte, die Jesus 
denen zu geben hofft, welche seinem Worte nachleben. Wir sehen 
leicht, dass hier ein von der messianischen Zukunftserwartung voll- 
kommen unabhingiges Lebensziel vor Augen gestellt wird. Diese ganze 
Rede mit ihren Seligpreisungen und Weherufen, mit ihrer Betonung 
des reichen Lobnes derer, die Feindesliebe iiben, mit ihrer Verheissung 
des Nichtgerichtet- und Nichtverurteilt-, sondern Freigesprochen- 
werdens, mit ihrer Schilderung des iiberstrémenden Masses von Gna- 
dengaben, welche dem Mildthitigen zuteil werden sollen, ruht ja durch- 
aus auf der Hoffnung, dass das Himmelreich vor der Thiire steht. 
Aber daneben ist sie auch durchaus getragen von Begeisterung fiir 
einen in aller Erfahrung des Lebens seiner selbst gewissen, von der 
Welt unabhingigen Charakter. Diese Anschauung tritt schon in Sicht 
bei der Forderung, das Unrecht des anderen nicht auf das eigene Thun 
bestimmend einwirken zu lassen (Le 6 27—236). Dieses Charakters Kigen- 
art soll aber vollendete Giite sein gegen die anderen, ob sie nun gut 
oder schlecht sind. Wer solche feste, auf die Hilfleistung an anderen 
gerichtete Art sich anerzogen hat, der ist fiir Jesus ein Sohn des 
Héchsten (Le 635). Solche Art gewinnt er aber nur durch strenge 
Selbsterziehung (Lc 6 41—46), im Anschluss an die Worte Jesu (Le 6 
47—49). Das ist kein Ideal, das aus der Zukunftshoffnung der Juden 
oder aus ihrem Gesetze entnommen werden konnte; es ist Jesu eigen- 
ster Besitz?. In diesem Ideale lebt er: so hat ihn die itiberschwangliche 
Messiasgewissheit nicht aus der ruhigen Bahn der Pflicht in phantasti- 
sches T'reiben verlocken kénnen, so iibt er helfende Liebe nach allen 
Seiten und zwar eine helfende Liebe, deren wertvolles Werkzeug der 
siegesgewisse Glaube ist, der Berge versetzt und auch Kranke heilt; 
so tritt er furchtlos und unerschrocken trotz aller Vorurteile, die durch 
Gewohnheit oder Gesetz geheiligt sind, fiir das Gute ein, das er als 
solches erkannt hat. 

Und in diesem neuen Ideal lag das Recht seines Auftretens. Die 
Vision bei der Taufe konnte ihn tiéuschen; auch falsche Propheten 
haben Visionen gehabt; die Gewissheit, der Messias zu sein, der kiinf- 


* Die Sicherheit und Festigkeit Jesu selbst lasst sich aus der Gewissheit, 
der Messias zu sein, ableiten; das Ideal helfender Liebe dagegen kann nicht aus der 
Hoffnung des Himmelreiches erwachsen sein. 
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_ tige Weltrichter und Weltherrscher, hitte als eine krankhafte Ueber- 
hebung beurteilt werden miissen, wenn dieser Mann nicht thatsachlich 
im Besitz eines Heilsgutes gewesen wire, eines Heilsgutes, das auch 
ihn selbst trotz der hohen Offenbarung, die ihm geworden war, auf 
der rechten Bahn hielt. Jesus hat ja geirrt, wenn er das Gottesreich 
noch zu Lebzeiten seiner Generation erwartete (Mc 91 13 30). Das ist 
menschlich an ihm gewesen. Aber ewigen Wert hat das Heilsgut, das 
er bringt: er macht aus dem Menschen, dem Spiel des Zufalls, einen 
iiber alle Zufalligkeiten, iiber die Welt erhabenen und dabei der Ge- 
samtheit durch rastlose Hilfleistung dusserst wertvollen Charakter?. 
Jesus hat in dieser Rede gemahnt, iiber alle Feindseligkeiten der Jesu Familie 
anderen hinweg Liebe zu iiben. So kann es nicht Wunder nehmen, eriia 
wenn er bald nachher zum drittenmal in Kapernaum weilt. Und noch 
ist die Feindschaft der Pharisier nicht machtig genug, die Menge von 
der Thiire fern zu halten; Mc 3 20 wird erzihlt, Jesus habe vor dem 
Zudrang kaum die Méglichkeit gehabt, mit den Hausgenossen das tig- 
liche Brot zu essen. Wie er nun so von eifrigen Hérern umgeben sitzt, 
so dass niemand zur Thiir hereinkommen kann, wird ihm die Mitteilung 
gebracht, seine Mutter und seine Briider stiinden draussen. Sie hatten 
in Nazaret von der immer wachsenden Wirksamkeit Jesu gehért. Sie 
waren wohl schon unzufrieden, dass Jesus nicht von Johannes weg 
wieder in die Heimat zu seinem Handwerk zuriickkehrte. Der grosse 
Erfolg seiner Predigt, vielleicht auch seine Heilthitigkeit mochte ihnen 
gefallen; aber wenn Jesus durch Siindenvergeben, durch Verkehr mit 
verworfenen Leuten, durch Uebertretung der frommen Sitte, ja durch 
offene Verachtung des Gesetzes Anstoss und Aergernis erregte, so 
begreift man wohl, dass seine Familie darunter gelitten hat und zu der 
Ueberzeugung kam, Jesus sei aus der rechten Bahn gekommen (6t 
é€éory, Mc 320 21). Wie nun Jesus hort, dass seine Mutter und seine 
Briider vor der Thiire stehen, da durchschaut er auch wohl ihre Ab- 
sicht, ihn heimzuholen (&7\9oy xpatijsor? adtév). So lasst er sich durch 


1 Hs ist immer verkehrt, die Wirkung einer grossen geschichtlichen Persén- 
lichkeit in einer kurzen Formel wiedergeben zu wollen; auch das Schopferische der 
Personlichkeit Jesu ist nicht allein in der Hervorbringung dieses Ideals zu sehen; auch 
die Art, wie er es anderen Idealen gegeniiber vertritt und behauptet, der ganze Kampf 
seines Lebens, ist so sehr von seiner Persdnlichkeit getragen, dass sich die Wirkung 
derselben innerhalb der Religionsgeschichte in breitester Weise wiederspiegelt. 

2 Der Ausdruck weist deutlich auf ein gewaltsames Vorgehen hin: vgl. Mc 
1212 14 144 46 49 51 von Jesu Gefangennahme; ebenso von der des Johannes Mc 6 17. 
Zu einer Gewaltthat kam es nun offenbar nur deshalb nicht, weil Jesus von seinen 
Anhangern umgeben war. Aber diese Absicht der Familie erklart auch Jesu schein- 
bar schroffe Ablehnung. 
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sie in seinem heiligen Berufe nicht stéren. , Wer ist meine Mutter und 
meine Briider?“ fragt er. Und auf den Kreis um ihn her deutend, figt 
er hinzu: ,seht, das ist meine Mutter, das sind meine Briider. Wer 
Gottes Willen thut, ist mein Bruder, meine Schwester, meine Mutter.“ 
Festigkeit ist ohne eine gewisse Harte nicht denkbar. Jesus durfte 
sich nicht von seiner gottgewiesenen Aufgabe losreissen lassen. Unsere 
Ueberlieferung spitzt die Erzihlung auf dieses eine Wort Jesu zu. 
Wir wissen nicht, welcher Art die weitere Auseinandersetzung mit den 
Seinigen war’. Nur so viel ist gewiss, dass Jesus ihnen damals nicht 
nach Nazaret gefolgt ist (Mc 3 31-35), und dass weder Mutter noch 
Briider noch Schwestern zur Gemeinde Jesu wihrend seines Lebens 
gehort haben. Es klingt wie eine Abweisung, wenn Jesus die Selig- 
preisung seiner Mutter (Lc 1127: Selig der Leib, der dich getragen, 
und die Briiste, die dich gesiugt haben) mit dem ernsten Wort er- 
widert: ,ja selig ist, wer Gottes Wort hort und bewahrt.“ Die synop- 
tische Ueberlieferung weiss nichts davon, dass Jesu Mutter an seinem 
Kreuze stand, obwohl sie galilaische Frauen nennt, die mit Jesus auch 
nach Jerusalem gekommen waren (Mc 1540 41 Le 823), Erst das 
Joh-Evangelium erzihlt dies (Joh 19 24—27); aber das J oh-Evangelium 
berichtet auch, Mutter und Briider seien mit Jesus anfangs nach 
Kapernaum gezogen (Joh 2 12). Thatsache ist, dass Briider des Herrn, 
vor allem Jakobus’, nach Jesu Tod fiir die Sache des Evangeliums 
eintraten (Gal 119 I Kor 95 — die Mutter Act 114?). 


? Doch erza&hlte Jesus wohl hier, wie ihn seine Familie einst aufforderte, zum 
Taufer zu gehen, und sprach das Gleichnis Mt 21 2s—32. Vgl. Kap. VI S. 99—102. 

° Kr trat wohl erst zur Gemeinde iiber, nachdem ihm der Auferstandene 
erschienen war (I Kor 15 7). 
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Quellen: Mc 4 1—7 23 3 2230 (= Mt 13 1—23 5 15 10 9672 13 12 
31 32 34 8 18 23 24 9 1s—26 13 583-58 10 1 9—15 141--36 15 1-20 Le 8 4—18 
13 is 19 8 22—9 17). Zu der Gleichnisrede iiber das Gottesreich Mc 
4 1—33 ist zu beachten: Mc 4 30—32 (= Mt 13 31 32 Le 13 18 19) gehort 
notwendig zusammen mit Mt 1333 Le 13 20 21 (Gleichnis vom Senf- 
korn). Aber hierher gehéren auch die Gleichnisse vom Schatz im Acker 
und der Perle (Mt 13 44 45). Die Gegenwart des Gottesreiches ist aus- 
gesagt Lc 17 20 21, Mt 1228 = Le 11 20, vgl. Mt ll5=Le722. Zur 
Jiingerbelehrung Mc 434 das Herrngebet Le 11 1-4 (= Mt 6 9—13); 
dazu gehort Mt 678; als besondere Mahnung an die Zwélf aus dieser 
Zeit ist auch zu betrachten Le 12 2e—7 = Mt 10 26—a1; als Kingang zu 
dieser Rede ist aufzufassen Mt 5 14-16, vgl. Mc 421 22, richtig an- 
geschlossen an den Mc 416 beginnenden Abschnitt; abschliessend ist 
wohl an dieselbe Rede anzufiigen Le 12 1112 = Mt 10 19 20; diese 
Worte fallen jedenfalls vor die Aussendung der Zwdélf. Emme Anwei- 
sung an die Zwolf wegen der rechten Predigtform giebt Mt 1352. Zur 
Heilung des Geraseners Mc 5 1—20 vgl. die Heilung der Maria Magda- 
lena Le 82; zur Erweckung der Tochter des Jairus 5 41—43 die des 
Jiinglings zu Nain Le 7 11—17 und die des Lazarus Joh 11 1—46; dazu 
die Erweckung der Tabitha Act 9 36-—43 und die Wiederbelebung des 
Eutychus Act 20s—i12. Das Wort iiber den Misserfolg in Nazaret Mc 
64 siehe auch Joh 444. Die Aussendungsrede der Herrnworte ist Le 
10 2—12 16 = Mt 937 38 10 7—16 erhalten neben Mc 6 7—13 = Mt 101 
9 1—14 Le 91—6. Die Riickkehr der Jiinger ist ausfiihrlicher als Mc 
6 30 erzahlt Le 10 17—24, im letzten Teil = Mt 11 25—30; zur Speisung 
der Fiinftausend vgl. Joh 6 1—13, zum Meerwandeln Joh 6 1521. Die 
Antwort der Jerusalemer Schriftgelehrten auf Jesu Wort Mc 7 6—16 
steht Mc 3 22 mit der Erwiderung Jesu Mc 3 23—30, vgl. Mt 12 22—37 
und Le 11 15—23. 
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Als Jesus gefragt wurde, warum seine Jiinger nicht fasten, hatte 
er auf die Hochzeitsfreude um ihn her verwiesen, zu welcher die Sitte 
des Fastens nicht passen wolle (Mc 2 19); als die Boten des Johannes 
ihn fragten, ob er der Messias sei, hatte er auf die Segnungen hin- 
gedeutet, die von seinem Wirken ausgehen: Blinde sehen, Lahme 
gehen, Aussiitzige werden rein, Taube héren, Tote erwachen und 
Arme erhalten Freudenkunde (Mt 115 = Le 7 22)!. Schon damit hat 
er gesagt, dass die hauptsichlichen Gaben des Gottesreiches um ihn 
her sichtbar und greifbar vorhanden sind. Daraus ergiebt sich ihm eine 
Wahrheit, die fiir ihn selbst, wie fiir seine Zeitgenossen hochst tiber- 
raschend war: das Gottesreich steht nicht bloss vor der Thiir; es ragt 
auch schon in die Gegenwart herein, es ist irgendwie schon jetzt vor- 
handen, so gewiss seine volle Offenbarung erst in die Zukunft fallt. 
Das ergiebt sich fiir Jesus persdnlich schon aus der inneren Zusammen- 
gehorigkeit von Gottesreich und Messias. Wie der Messias selbst in 
die ewige Welt der Zukunft gehdrt, so kann er auf Erden nicht weilen, 
ohne von den Segnungen dieser kiinftigen Welt etwas schon jetzt mit- 
zuteilen und seiner Umgebung zu spenden. Und wo Jesus solche der 
Messiaswelt offenbar zugehérige Gaben schon jetzt als von seiner 
eigenen Person ausgehend erschaut, da sieht er in diesen Gaben auch 
deutliche Beweise fiir die Wahrheit der ihm zuteil gewordenen Offen- 
barung, dass er selbst der Messias ist. So erscheint ihm namentlich 
auch die Heilung D&monischer als ein sicherer Beleg dafiir, dass 
Gottes Reich schon im Voraus zu denen gekommen ist, welche diese 
Wirkung seines Auftretens schauen (Mt 1228 = Le 1120). Und im 
Vollgefiihl dieses gegenwartigen, durch ihn geschaffenen Heiles sagt er 
einmal zu den Pharisiern auf die Frage, wann denn das Gottesreich 
komme: das Gottesreich kommt gar nicht so, dass man es beobachten 
kann; man wird nicht sagen: siehe, hier, oder: dort ist es; denn seht, 
das Gottesreich ist in eurer Mitte?. Die Segenswirkungen, die von 


1 Siehe Kap. IX S. 169. 170. 

* éyto¢ Spay kann, rein sprachlich genommen, ,inwendig in euch“ oder ,in 
eurer Mitte“ heissen. Aus dem Zusammenhang Le 17 20 21 geht hervor, dass der 
Ausdruck auf das Unmerkliche der Ankunft des Gottesreiches hinweist: nicht be- 
obachtet, nicht an bestimmter Stelle sichtbar kommt das Gottesreich, vielmehr ist 
es Evto¢ Spay. Dieser Gegensatz entscheidet nun aber auch nicht fiir eine der még- 
lichen Bedeutungen. Denn unsichtbar muss das Gottesreich sein, wenn es als geisti- 
ges Gut inwendig im Menschen ist, und unsichtbar muss es sein, wenn es jetzt 
schon unbemerkt von den Zeitgenossen in deren Mitte vorhanden ist. Als wahr- 
scheinlicher kann man die Deutung ,in eurer Mitte“ bezeichnen, weil Jesus nach 
17 20 von den Pharisaéern gefragt ist, in deren Herzen das Gottesreich nach Jesu 
Meinung nicht schon vorhanden gedacht werden darf. Aber entscheidend ist dieser 
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Jesus ausgehen, sind freilich nicht schwer zu beobachten; aber dass in 
solchen Segenswirkungen das Gottesreich selbst eigentlich schon vor- 
handen und gegenwartig ist, das ahnen die nicht, welche immer auf die 
grossen, Himmel und Erde bewegenden Ereignisse warten, die den 
Anbruch der neuen Zeit gewissermassen mit Posaunenschall der Welt 
verkiinden (Lc 17 20 21). Statt nach diesen grossen Ereignissen sich 
hier und dort umzuschauen, sollten sie auf das achten, was in ihrer 
unmittelbaren Nahe, in ihrer Mitte (évtd¢ bu.av) geschieht. 

Von dieser Gegenwart des Gottesreiches redete nun Jesus auch 
in drei Gleichnispaaren, die er nach Mc 41—35 = Mt 13 1—52 in einer 
einzigen Rede erzahlt zu haben scheint, und zwar aus einer Barke dem 
am Ufer stehenden Volk. Es ist auch wohl verstindlich, dass Jesus an 
einem Tag von diesem Gedanken besonders erfiillt war und ihn nach 
verschiedenen Seiten in immer neuen Bildern klar legte’, Allerdings 
ist nun die Ueberlieferung dieser Seepredigt Jesu in mehrfacher Hin- 
sicht mangelhaft. Schon bei Mc ist in die Rede eingeschoben eine 
jedenfalls aus anderer Situation stammende Belehrung der Jiinger Mc 
4 10—25, wobei v. 21—25 mit der Gleichnisrede gar keinen inneren Zu- 
sammenhang haben. So ist bei Mc das erste Gleichnispaar Mc 41—9 
24—29 auseinandergerissen; vom zweiten giebt er nur ein Gleichnis Mc 
4 30—32, wihrend nach Mt und Le noch ein Parallelgleichnis vorhanden 
war Mt 13 33 Le 13 20 21; das dritte, jedenfalls auch hierher gehérige 
Gleichnispaar bietet nur Mt (13 44—46). Dagegen hat Mt auch wieder 
eine Verwirrung angerichtet, indem er an Stelle des Gleichnisses Mc 
42429 das gar nicht hierher gehdrige Gleichnis vom Unkraut unter 
dem Weizen Mt 13 24—20 setzte, das dann nicht bloss wieder eine Er- 
klarung fiir die Jiinger Mt 13 3s—43, sondern auch seine urspriing- 
liche Parallele, das Gleichnis vom Netz Mt 13 47—50 in den Text auf- 
zunehmen zwang. Das Gleichnis vom Unkraut und das vom Netz 
handeln von der Auswahl fiir das kiinftige Gottesreich; aber wenn 
Jesus gesagt hatte, auch in einer Gemeinschaft von Guten und Bosen, 


BKinwand nicht, denn das ,inwendig in euch* konnte wohl als bedingte Aussage 
gelten. 

1 Man wird sich hiiten miissen, eine solche Anschauung Jesu, wie die von der 
Gegenwart des Gottesreiches, als eine ,Lehre* im Ganzen eines wohlgegliederten 
Systems aufzufassen. Jesus hatte freilich durch seine jiidische Erziehung ein ganz 
bestimmtes Weltbild, das er aus eigenen Erfahrungen in einzelnen Punkten um- 
gestaltet hat; aber dieser Gedanke von der Gegenwart des Gottesreiches bleibt 
doch ziemlich unvermittelt neben der Vorstellung von dem plotzlichen Anbruch des 
kiinftigen Gottesreiches und konnte deshalb in Jesu Anschauungskreis bald mehr 
hervortreten, bald mehr sich verfliichtigen. Die Vorstellung von dem pl6tzlichen 
Anbruch des kiinftigen Gottesreiches hat in Jesu Anschauung viel festeren Bestand. 
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die als solche eine Zeit lang bestehen muss, sei das Gottesreich jetzt 
schon vorhanden, so wire das nicht als iiberraschende Wahrheit, son- 
dern als unglaublicher Widerspruch in sich selbst aufgefasst worden. 
Die Gleichnisse vom Unkraut und Netz hat Jesus gesprochen, um 
gegen die Absonderung der Pharisier Stellung zu nehmen. Da redet 
er von einem Uebel dieser Welt, nicht vom Hineinragen der jenseitigen 
Welt in die diesseitige’. 

Predigterfolg Er erzihlt also von dem Siemann, dessen Same teils an den Weg, 

und “Wert. teils auf den Felsboden, teils unter die Dornen, doch zum gréssten 
Teil jedenfalls auf das gute Land failt, wo er dreissig-, sechzig-, ja 
hundertfiltigen Ertrag giebt. Das ist offenbar ein Trost fiir den Pre- 
diger, dessen Rede doch noch reichen Erfolg haben kann, wenn sie 
auch bei manchem nur taube Ohren findet?. Dann schildert Jesus, 
wie der Landmann zwar sat, aber nachher ruhig zuwartet, bis die Erde 
selbstthitig (adcoy.d77y) aus dem Samen die Frucht hervortreibt. Auch 
hier wird Geduld eingescharft, wenn der Erfolg einer Predigt nicht 
sofort sich zeigen will: er muss langsam von selbst reifen®. Das 
Gleichnis vom Senfkorn (Mc 4 30—32) ist offenbar schon anfangs nicht 
richtig iiberliefert worden. Aus dem kleinen Senfkorn wichst eine 
nicht sehr hohe Staude, und das Senfkorn ist nicht kleiner als alle 
Samen auf der Erde. Die Parallele vom Sauerteig zeigt aber deutlich, 
welches die urspriingliche Fassung gewesen ist. Wie der Sauerteig 
eine grosse Menge Mehls durchsiiuert, so hat das kleine Senfkorn einen 
diusserst scharfen, durchdringenden Geschmack: so kann durch ein 
kurzes Predigtwort eine gewaltige Umwalzung im Menschen bewirkt 
werden*. Endlich beschreibt Jesus, wie ein Mann in einem Acker 


1 Vol. Kap. IX S. 160. 

2 So aufgefasst ist das freilich keine Busspredigt an das Volk, sondern ein 
Ueberdenken der eigenen Wirksamkeit. Trotzdem kann Jesus das Gleichnis recht 
wohl vor einem grosseren Kreise gesprochen haben, worauf Anfang (4xodete) und 
Schluss (Mc 49) in der Ueberlieferung des Mc hinweisen. Denn eine Mahnung, 
das beseligende Wort recht aufzufassen, liegt doch darin und zugleich eine Recht- 
fertigung Jesu, wenn man auf die vielen Horer hinwies, die keinen bleibenden Ge- 
winn aus seinem Worte geschépft haben. 

° Das Gleichnis ergiinzt also das vom Siemann. Sagt das vom Siemann, dass 
die Predigt an Vielen wirkungslos voriibergeht, so hebt das Gleichnis vom Samen- 
korn hervor, dass die Wirkung guter Worte nicht sofort sich zu zeigen pflegt. Auch 
diese Betrachtung hat den Wert einer Rechtfertigung und kann somit wohl vor 
dem Volke gesprochen sein, wenn ihr auch der eigentlich mahnende Charakter 
abgeht. 

* Diese Annahme einer friihen Aenderung des urspriinglichen Gleichnisses 
kann bei der Beschaffenheit unserer Texte natiirlich nicht bewiesen werden und 
wird wohl wenig Erfolg haben. Richtig erscheint sie mir doch, namentlich an- 
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einen Schatz entdeckt hat, und wie ein perlensuchender Kaufmann eine 
dusserst wertvolle Perle gefunden hat: beide opfern ihr ganzes Ver- 
mogen, um sich in den Besitz des Gefundenen zu setzen: das ist zu 
emer Zeit, da Jesus schon so viele Anfeindung erfahrt, eine deut- 
liche Aufforderung, den Segen aus seinem Worte sich anzueignen, 
koste es, was es wolle}, 

So spricht also Jesus in dieser Rede von Erfolg und Wert seiner 
Predigt. Aber merkwiirdigerweise erklirt er vom Reiche Gottes zu 
sprechen (Mc 426 30 Le 13 20 Mt 13 33 44 45). Das versteht man am 
leichtesten bei dem letzten Gleichnispaar: ein Besitz, um des willen 
einer mit Recht alles hingiebt, muss dem Gottesreich zugehéren oder 
zur Teilnahme an ihm notwendig sein. Also wenn der Segen aus Jesu 
Wort mit Recht ein solches Opfer fordern kann, dann ist in ihm ein 
Anteil an dem letzten héchsten Gute, dem Gottesreiche, gegeben. 
Jesus weiss, dass nicht bloss in den Segenswirkungen seiner Heil- 
thitigkeit, sondern vor allem in den Segenswirkungen seiner Predigt 
das Gottesreich fiir den verstiindnisvollen Empfinger schon gegen- 
wartig ist. Dann bringt er aber das Gottesreich durch die Aussaat 
seines Wortes; dann reift das Gottesreich fiir einen Menschen, je 
mehr er sich in Jesu Wort einlebt; dann wird dieses grosse, héchste 
Gut durch ein unscheinbares Mittel, eine menschliche Rede, geschenkt. 
Jesus glaubt also, dass durch die Wirkung seines Wortes eine so 
gliickliche Umgestaltung im Innern eines Menschen erreicht wird, dass 
er dann vollauf befriedigt schon jetzt wie im Gottesreiche lebt®. Im 


gesichts der kiihnen Versuche, das Senfkorn méglichst klein und die Senfstaude 
méglichst gross zu machen. Der Anlass zu der Umgestaltung des Gleichnisses lag 
in dem Herrnwort Mt 17 20 = Le 76, bei dem das Sentkorn einem Berg oder 
Maulbeerbaum (svxaytvoc) gegentibersteht. Fiir den deutschen Anschauungskreis 
kénnte da mit gleichem Recht das Bild emer Nuss oder eines Apfelkerns ge- 
braucht sein. 

1 Das Gleichnis vom Schatz im Acker zeigt recht klar, wie verkehrt es ist, 
alle méglichen Beziehungen der vorgetragenen Erzihlung als in der Lehre Jesu 
begriindet anzusehen. Der Mann, der sein ganzes Vermégen um den Erwerb eines 
Ackers hingiebt, in welchem ein natiirlich viel wertvollerer Schatz verborgen ist, 
dessen Vorhandensein aber der jetzige Besitzer nicht kennt —, der Mann betriigt 
bei seinem Kauf den jetzigen Besitzer, weil er iam nur den Acker, nicht aber den 
darin verborgenen Schatz bezahlt. Nach dem deutschen Biirgerlichen Gesetzbuch 
§ 984 haben in solchem Fall der Finder des Schatzes und der Higentiimer des 
Ackers je die Halfte des Fundes zu beanspruchen. Kauft also der Finder den 
Acker, ohne von dem Fund etwas zu sagen, so ist nach dem Massstab deutscher Ge- 
setzgebung der Besitzer rechtswidrig um die ihm gehdrige Halfte des Schatzes ge- 
bracht. Aber solche Rechtsfragen liegen Jesus bei seinem Gleichnisse durchaus fern. 

2 Daher ist die hauptsachliche Mahnung der Seepredigt gerade darin enthalten, 
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Gleichnis von den beiden Baumeistern am Schluss der Bergpredigt 
war eine Seite dieses in Jesu Nachfolge zu erreichenden Ideales auf- 
gewiesen: die unerschiitterliche Sicherheit und Festigkeit; man wird 
aber auch die andere Seite nicht vergessen diirfen, die in Jesu Predigt 
mindestens ebenso stark betont wird: die treue Hingabe in helfender, 
dienender Liebe!. Wo diese Charaktereigenschaften zusammentreffen, 
da ist ein Mass inneren Gliickes erreicht, wie es nicht tiberboten 
werden kann; ein so gearteter Mensch lebt nach Jesu Anschauung 
schon jetzt im Reich Gottes. Das schliesst natiirlich nicht aus, dass 
Jesus noch immer die letzte Umgestaltung der Welt, die Aussere Dar- 
stellung des Gottesreiches, das Gericht des Messias und die Auferste- 
hung der Frommen zum ewigen seligen Leben in naher Zeit erwartet?. 
Engerer und Nun erzihlt das Mc-Evangelium, Jesus habe dem engeren um ihn 
gescharten Kreise, insbesondere den Zwélf, die 6ffentlich gesproche- 
nen Gleichnisse gedeutet; seine nichste Umgebung sollte die Geheim- 
nisse des Gottesreiches verstehen, wihrend dem weiteren Kreis die 
Gleichnisrede geniigen musste, Nun ist es jedenfalls grundverkehrt, zu 
meinen, Jesus habe irgend ein Gleichnis zur Verhiillung seines Ge- 
dankens gesprochen; er habe mit Absicht Ratselworte geredet, die 
von einem Teil der Zuhorer nicht verstanden werden sollten®. Das 
widersprache der ganzen Art des Mannes, der trotz der schroff ent- 
gegenstehenden Sitte seines Volkes auch den Verkehr mit Siindern 
nicht scheut, um ihnen auf den rechten Weg zu helfen. Auch Mc 
meint das wohl trotz der Anfiihrung von Jes 69 10 nicht so, sondern 
die Stelle (,,sie sollen sehen und doch nicht schauen, sie sollen héren 
und doch nicht verstehen, damit sie sich nicht bekehren und ihnen ver- 
geben werde“) ist als das Schriftwort gemeint, auf grund dessen sich 
Jesus in eine unvermeidliche Notwendigkeit gefunden hat. So wie er 
seinen nichsten Jiingern das Verstindnis seiner Predigt 6ffnet, kann 
er es unmdglich der ganzen Menge seiner ZuhGrer 6ffnen; eben des- 
halb hat er eine Schar von Freunden aus der grossen Menge erlesen, 
um ihnen wenigstens mehr zu sein, als er den Vielen sein kann. Spricht 
er zu der Menge in Bildern und Gleichnissen, so veranschaulicht und 


dass man im Predigtwort das selige Gottesreich sich aneignen kann. Die sechs 
Bildreden werden entwertet, wenn man diese Bezugnahme auf das Gottesreich 
daraus tilgt. 

* Vgl. die Forderung der Feindesliebe in der Bergpredigt (Kap. 1X S, 188. 189). 

2 Siehe S. 197 Anm. 1. 

* Das Joh-Evangelium hat diese Vorstellung. Das huhetv éy naporptats stellt 
hier Jesus selbst dem tauppysia avayyéhiety entgegen (Joh 16 2529). Das Hirten- 
gleichnis wird Joh 106 als napotsta bezeichnet, und sofort wird hinzugefiigt, dass 
es nicht verstanden wurde. 
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erklart er aus den tiglichen Vorkommnissen des Volkslebens, wie sie 
jeder kennt und versteht, seine Gedanken; aber er kann es selbstver- 
stindlich nicht hindern, dass die Gedanken manches Zuho6rers an den 
schénen Geschichten haften bleiben, ohne dass er dem tieferen Sinn 
weiter nachdenkt; und wenn er verstanden hat, dass Jesus in seiner 
Seepredigt von der Wirkung seines Wortes redet, so braucht es ihm 
damit noch nicht klar zu sein, dass mit diesem Wort auch das héchste 
denkbare Gut, das Gottesreich, schon im Voraus gegeben sei. Trotz- 
dem weiss Jesus, dass die Form des Gleichnisses, d.h. die Ankntipfung 
an das tiigliche Leben und seine bunte Bilderwelt fiir die religidse 
Volksrede durchaus geboten ist’. Es gehért auch zu der besonderen 
Belehrung seiner Jiinger, wenn Jesus ihnen Mt 13 52 sagt: ,jeder fiir 
das Himmelreich gewonnene Schriftgelehrte gleicht einem Hausherrn, 
der aus seinem Schatze Neues und Altes hervorholt.“ Das will doch 
sagen: wer lehrend wirken will, nachdem er fiir die Predigt vom 
Himmelreich gewonnen ist, der muss einen reichen Vorrat an Erfah- 
rungen haben, die er je nach Bedarf verwenden kann. 

Nun giebt Mc eine Deutung des Gleichnisses vom Siiemann (Mc 
4 13—26), Mt auch eine Deutung des Gleichnisses vom Unkraut unter 
dem Weizen (Mt 13 37—43). Beidemale wird dieselbe Methode befolgt: 
jeder einzelne Zug wird besonders erklirt. Daran setzt man aus, dass 
der Grundgedanke zu wenig zur Geltung komme, dass Ziige gedeutet 
werden miissen, die ausschmiickendes Beiwerk des Bildes sind, wih- 
rend sie in dem durch das Gleichnis veranschaulichten Gedanken 
eigentlich kein Analogon haben. Aber wenn Jesus geschildert hat, 
wie bei der Aussaat Samenkorner auf den Weg, auf den Felsboden, 
unter die Dornen fallen, so lag es doch bei irgendwelcher breiteren 
Darlegung seines Gedankens sehr nahe, auch die Griinde anzugeben, 
warum das Predigtwort oft beim Horer keinen Erfolg hat, und diese 
Griinde durch die im Gleichnis gelegenen Bilder zu veranschaulichen?. 


1 Die Griinde dafiir sind leicht zu finden: das Bild aus dem tiéglichen Leben 
prigt sich dem Gedichtnisse ohne Miihe ein, wahrend der neue religidse Gedanke 
in begrifflichem Ausdruck oft nicht verstanden oder doch nicht vollkommen ge- 
wirdigt und deshalb bald wieder vergessen wird; aus dem Gleichnis erarbeitet jeder 
sich selbst den religidsen Gedanken, der deshalb auch in seiner Wahrheit tiefer 
erkannt wird; endlich erfreuen Bilder und Anschauungen, wiahrend begriffliche 
Urteile und Schliisse ermiiden. 

2 Es ist also im allgemeinen eine sehr wertvolle Erkenntnis, dass jedes 
Gleichnis nur einen bestimmten Gedanken lehrt, und dass keineswegs jeder Zug der 
Erzihlung etwas bedeuten muss. Aber auch aus dieser Erkenntnis darf man kein 
auf alle Falle giltiges Gesetz machen; denn Jesus hat seine Gleichnisse nicht nach 
irgendwelcher fertigen Theorie gebildet. 
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Und wenn Jesus bei anderer Gelegenheit anschaulich zeigte, wie man 
das Unkraut bis zur Ernte im Weizenfeld fortwuchern lasst, so war er 
bei einer Erklarung dieser Rede doch fast gezwungen, nicht bloss zu 
sagen, was er mit dem Unkraut und was mit dem Weizen meine, son- 
dern auch davon zu reden, dass das Messiasgericht einst gleich dem 
Erntetag kommen wird, und dass dann die Engel Gottes, wie bei der 
Ernte die Schnitter, die Scheidung vornehmen werden. Man kann sich 
fragen, ob es wohl urspriinglich ist, dass in dieser letzten Erklarung 
Mt 13 37—43 der Ausdruck Menschenkind zweimal (13 37 41) steht. 
Das erstemal ist das Menschenkind, das den guten Samen sat, der 
Prediger; das zweitemal sendet das Menschenkind seine Engel aus 
zur Scheidung der Guten und Bésen: da ist es der Messias. Gerade 
bei der grossen Farblosigkeit des semitischen Ausdrucks (der Mann) 
ist das durchaus nicht unmdglich; doch wire es ja auch denkbar, dass 
der Evangelist den Ausdruck im einzelnen geandert hatte’. Dagegen 
scheint es mir nicht angezeigt, die beiden Erklarungen als nicht von 
Jesus stammend zu verwerfen. Damit sind noch keineswegs alle Ge- 
schmacklosigkeiten und Taktlosigkeiten gerechtfertigt, welche spatere 
Erklirer in der Deutung von Gleichnissen sich geleistet haben, wie 
wenn die drei Scheffel Mehl im Gleichnis vom Sauerteig die drei Teile 
der den Alten bekannten Welt bedeuten sollen. 

Die Frémmigkeit, zu welcher Jesus insbesondere den Kreis seiner 
Jiinger heranbildete, driickt sich auch in der kurzen Gebetsformel aus, 
die er auf ihren Wunsch ihnen gab. Schon im Kreis des Johannes war 
ein besonderes Gebet iiblich; so wollten auch Jesu Jiinger ein beson- 
deres Gebet haben (Le 111). 

Es gehért mit zur Verausserlichung der jiidischen Religion, dass 
zur Zeit Jesu nicht bloss bestimmte Gebetszeiten schon langst ein- 
gefiihrt waren (Dan 6 11 14 Judit 91 133 Act 31 1030), sondern auch 
bestimmte Gebetsformeln: so jedenfalls das sog. Schema, das Jos. 
antt. IV 212 von Moses als Morgen- und Abendgebet vorgeschrieben 
sein lisst und das jedenfalls zur Zeit Jesu schon gebrauchlich war, da 
die damit enge zusammengehirige Sitte der Gebetsriemen (22 = 
godaxtypia) Mt 235 und der blauweissen Quasten (™%°¥ updoneda) 
Mt 9 20 1436 235 Mc 656 Lc 8 44 vorausgesetzt ist. Es besteht aus 


1 Hier ware also ein Fall, wo der Ausdruck ,das Menschenkind* zuerst Selbst- 
bezeichnung und hinterher Messiasbezeichnung wire, ohne dass von den Horern 
der Redende als der kiinftige Messias betrachtet werden sollte. Meines Erachtens 
musste gerade die Gleichheit der Bezeichnung dazu beitragen, den Unterschied 
beider Personen ins Bewusstsein treten zu lassen, wie wenn wir zwischen diesem 
und jenem anderen Menschenkind ausdriicklich unterscheiden. 
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den Worten Dt 6 4—9 11 13—21 Num 15 37—41 mit zugehdrigen Lob- 
spriichen’. Da nun zu diesem morgens und abends gebriiuchlichen Ge- 
bet jedenfalls auch ein dreimal tiglich gesprochenes hinzukommt (Dan 
6 11 14 — auch Jdt 91 Act 31 ist ein Gebet am Nachmittag, etwa 
3 Uhr, vorausgesetzt), so liegt es nahe, das spiter tibliche Achtzehn- 
Bittengebet, das dreimal taglich gesprochen wird, wenn auch nur in 
seinem Grundstock bis in die Entstehungszeit des Danielbuches, d.h. die 
Makkabierzeit zuriickzudatieren. Beide Gebete zeichneten sich jeden- 
falls nicht durch Kiirze aus, und das Judentum legte auf die Zeitdauer 
eines Gebetes Wert (uaxpd mpocevyduevot Mc 1240). Auch im Gleich- 
nis vom Pharisier und Zéllner ist das Gebet des Pharisiiers breit und 
lang, das des Zéllners ein kurzer Stossseufzer, durch den aber das Ge- 
wissen erleichtert wird (Le 18 11—13). So hebt denn Jesus hervor, 
dass man im Gebet das sinnlose Plappern”, den Wortreichtum ver- 
meiden solle: ehe ihr ihn bittet, weiss der himmlische Vater, was euch 
not thut (Mt 678). Also nicht um Gott etwas mitzuteilen, sondern 
um sich durch Erhebung zu Gott in der Alltaiglichkeit oder in der Not 
des Lebens zu kraftigen, dazu braucht der Mensch das Gebet. Und 
nun giebt Jesus eine in ihrem urspriinglichen Wortlaut thatsichlich 
sehr kurze Gebetsformel (Lic 112—4): , Vater, geheiligt sei dein Name! 
Es komme dein Reich; unser Brot fiir den kommenden (morgigen) Tag 
gieb uns tiglich (heute); und vergieb uns unsere Siinden: auch wir 
vergeben jedem, der uns schuldig ist; und fiihr uns nicht in Versuch- 
ung.“ Wenn bei Le das Gebet nur aus diesen Worten besteht, so 
ist das gewiss nicht willkiirliche Kiirzung; irgendwelche Abstriche an 
diesem Gebet hatte man gewiss nirgends in der Christenheit geduldet; 
wohl aber sehen wir, dass auch bei Mt 6 9—13 der dort erweiterte Text 
in den spiteren Handschriften noch einen doxologischen Zusatz er- 
halten hat: das Bestreben, das Herrngebet zu erweitern, dauerte also 
noch langere Zeit fort *. 

Die Anrede , Vater“ an Gott ist gewiss von allen im Judentum 
gebriuchlichen die herzlichste; sie wird in denregelmassigen jiidischen 


1 Ob diese Lobspriiche auch so alt sind, mag dahin gestellt sein. Die alten 
Zeugnisse beziehen sich auf das Schema selbst. 

2 Der Ausdruck py Battahoyqoqte wird erklart durch das den Begriff wieder 
aufnehmende Wort rodvhoyta. Aber auch mit diesem Wort tadelt Jesus nicht bloss 
die Linge der heidnischen Gebete, sondern die Anschauung, als ob es nur auf die 
Zahl, nicht auf den Inhalt der Worte ankomme. fattuhoyetv ist also wohl richtig 
unser ,plappern“. 

3 Hs hingt das mit dem gottesdienstlichen Gebrauch zusammen. Spater durfte 
das Vaterunser nicht mehr erweitert werden; da fiihrte man lange Kirchengebete 
ein, an welche sich das Vaterunser anhangsweise anscbliesst. 
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Gebeten da angewandt, wo Gottes Barmherzigkeit und Vergebung ge- 
priesen oder erbeten wird. So heisst es in der fiinften der achtzehn 
Bitten: ,Fiihre uns zuriick, unser Vater, zu deinem Gesetz“; in der 
sechsten: , Vergieb uns, unser Vater, denn wir haben gesiindigt*; in 
der achtzehnten: ,Segne uns, unser Vater, alle wie einen, mit dem 
Lichte deines Antlitzes‘. In dem zweiten Gebet, das morgens dem 
Schema vorausgehen soll, heisst es: ,mit grossem und tiberreichem 
Verschonen hast du unser verschonet, unser Vater und unser K6nig.* 
Und nach einem Zwischensatz: , Unser Vater, du barmherziger Vater, 
du Erbarmer, erbarme dich iiber uns.“ Auch in den jiidischen Tisch- 
gebeten kommt diese Anrede vor (arowan 72; ,Unser Gott, unser 
Vater, weide, nihre, versorge und erhalte uns“). Also wenn Jesus 
diesen Namen vor anderen Gottesnamen bevorzugt, so liegt darin doch 
sehr deutlich ausgesprochen, dass fiir inn Gnade und Erbarmung die 
wichtigsten Higenschaften Gottes sind. Doch aus dem Rahmen seines 
angestammten Glaubens trat er mit der Bevorzugung dieses Gottes- 
namens nicht heraus?}. 

An die Anrede ,, Vater“ schliessen sich die Worte: ,,geheiligt 
werde dein Name.“ Diese Worte sind schwerlich als Bitte gemeint. 
Sie entsprechen der dritten unter den achtzehn Bitten des jiidischen 
Gebetes, die deutlich einen Entschluss der Betenden aussagt: ,, Lasset 
uns den Namen heiligen in der Welt, wie man denselben heiliget in dem 
hohen Himmel, — — — Wir wollen dich heiligen, und dein Lob soll 
aus unserem Munde nicht weichen immer und ewiglich. Denn du, Gott, 
bist ein ewiger und heiliger Konig. Gelobet seist du, Herr, du heiliger 
Gott. Du bist heilig, und dein Name ist heilig, und die Heiligen loben 
dich taglich. Gelobet seist du, Herr, du heiliger Gott!“ Der Sinn des 
ngeheiligt* geht wohl kaum iiber den von: ,gepriesen, gesegnet4 
hinaus. Ist die Anrede ,, Vater“ zutraulich, so ist der Zusatz: ,,geheiligt 
sei dein Name“ Ausdruck der Ehrfurcht vor Gott. Durch diesen Zu- 
satz wird ja erst angedeutet, an welchen Vater sich die folgenden Bitten 
richten. In der volleren Form des Mt, nach der die Anrede ,,unser 
Vater im Himmel“ lautet, hat der Zusatz: ,geheiligt sei dein Name“ 
gewiss noch dieselbe Berechtigung, aber nicht mehr dieselbe Not- 
wendigkeit, wie in der urspriinglichen, kurzen Form bei Le?. 

Die erste eigentliche Bitte, die nun folgt, lag der auf den Messias 
wartenden Gemeinde am nichsten: ,es komme dein Reich!* Aus der 


1 Siehe auch Kap. VIII S. 127. 

° Der Ausdruck ,, Vater“ wird durch den Zusatz ,in dem Himmel“ und durch 
die anschliessende Bestimmung ,,dessen Name geheiligt sei“ in gleicher Weise als 
Gottesname gekennzeichnet. 
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jetzigen Welt der Siinde und der Uebel sehnt sich der Fromme nach 
der kiinftigen Welt der Gerechtigkeit und Seligkeit, wie sie ja nach 
Jesu Predigt demniichst kommen soll. Wenn das Reich Gottes ge- 
kommen ist, dann sind alle Wiinsche erfiillt; darum ist die Bitte um 
das Reich Gottes das erste und wichtigste Gebet. Aber solange die 
jetzige Welt dauert, hat jeder zu kimpfen um seinen Unterhalt und 
gegen die Siinde, 

So schliesst sich eine bescheidene Bitte um Schutz gegen dussere 
Not an: ,Unser Brot fiir den kommenden Tag gieb uns tiglich.¢ Der 
griechische Ausdruck tov &ptoy fy.dy toy émtobotov war schon den Kirchen- 
vatern nicht mehr recht verstiandlich (vgl. TiscHeNDORF zu Mt 6 11). 
Aber entscheidend fiir die Ableitung des Ausdrucks &mtoSotog von 
i émodoa der folgende Tag (vgl. z. B. Act 7 26 16 11 20 15 21 18) ist die 
Angabe des Hieronymus, dass das Hbr-Evangelium dafiir mahar (779) 
»ymorgen“ gehabt habe. Das Hbr-Evangelium bewahrte doch jedenfalls 
die Formel genau in dem Wortlaute auf, den ihr Jesus gegeben hatte}. 
Ks kann dann nur fraglich sein, ob der Schluss der Bitte nicht richtiger 
bei Mt mit ovjepoy als bei Lc mit to x00 fjuspav wiedergegeben ist. Dem 
bestimmten ,.morgen“ entsprache das bestimmte ,,heute“, wie der unbe- 
stimmten émodco, das unbestimmte 1d x09 fjuépav entspricht. Wichtig ist 
dieser Unterschied nicht. Nun warnt freilich Jesus einmal seine Jiinger 
vor der Angst um dasMorgen; der morgige T'ag werde schon seine eigene 
Angst und Not bringen; es geniige, dass jeder Tag seine eigene Plage 
habe (Mt 634). Aber nichts ist verkehrter, als daraus ableiten zu 
wollen, die Bitte des Vaterunsers diirfe nicht heute das Brot fiir morgen 
erbitten. Die Bitte soll ja das Mittel sein, die Angst fiir morgen zu 
verscheuchen. Die beiden Worte passen also dem Sinne nach sehr 
wohl zu einander. Und die Warnung vor der Angst fiir morgen zeigt, 
dass der Begriff 7 abprov = f éxtodoa thatsiichlich zu dem Sprachschatze 
Jesu gehért hat, bestitigt also auch von dieser Seite die Angabe des 
Hieronymus iiber die Form des Wortes im Hbr-Evangelium?. 

Aber wichtiger als die Aussere Not muss der Gemeinde des Mes- 
sias die Not der Siinde sein, die sie vom Gottesreich trennt und aus- 


1 Fiir die Christen Palastinas bestimmt und in deren Sprache geschrieben, 
hielt es wohl iiberhaupt den urspriinglichen Wortlaut der Reden Jesu im Ganzen 
fest. Siehe Kap. II S. 35—39. 

2Tn der Bitte um Brot tritt nach dem urspriinglichen Wortlaut des Gebetes 
zum ersten Mal hervor, dass mebhrere gleichzeitig das Gebet sprechen oder dass der 
Betende sich als Vertreter einer Mehrheit denkt (qp.dy-jpiv). Jesus fasst also das 
Vaterunser als das Gebet der Jiingergemeinde auf, die ihre Zusammengehorigkeit 
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schliesst. So folgen noch zwei Bitten um Ueberwindung dieses Unheils. 
Die eine blickt in die Vergangenheit, die andere in die Zukunft. Im 
Blick auf die Vergangenheit lisst Jesus seine Jiinger beten: vergieb 
uns unsere Schuld; begangene Siinde kann der Mensch nicht wieder 
gut machen, und Jesus setzt voraus, dass jeder tiiglich um Vergebung 
der Siinde bitte. Aber wenn der Bittende auch Geschehenes nicht 
iindern kann, so will Jesus doch nicht, dass er schlaff und kraftlos jede 
eigene Verpflichtung vergesse, wenn er Gottes Gnade im Gebet er- 
greift. Wergebung darf nur erbitten, wer selbst vergiebt; wer der 
eigenen Schuld sich bewusst ist, darf anderen ihre Schuld nicht nach- 
tragen. So soll der Jiinger, der um Vergebung seiner Siinden bittet, 
gleichzeitig seinen Schuldnern vergeben: ,,vergieb uns unsere Siinden; 
auch wir vergeben jedem, der uns schuldig ist.“ Derselbe Gedanke lag 
schon in der Bergpredigt vor (Lc 6 3s—38 = Mt 71 2)’. | 


‘iinftige Siinde, Im Blick auf die Zukunft lasst Jesus seine Jiinger beten: fiihre 


Riickblick. 


uns nicht in Versuchung, d.h. bewahre uns kiinftighin vor Siinde. Jesus 
hat gewiss nicht, als er diese Bitte seine Jiinger lehrte, eine be- 
stimmte Anschauung tiber die Entstehung der Siinde vortragen wollen; 
aber er weiss, dass die Versuchung ohne den Willen des Menschen an 
ihn herantritt, dass sie dann zur Vollendung kommt, wenn der Reiz zu 
siindigem Handeln den schwachen Willen des Menschen iiberwindet, 
und er traut Gott die Kraft zu, dass er die Versuchung von seinen 
Jiingern ferne zu halten vermag, sei es, dass er den Willen der Jiinger 
stiirkt, sei es, dass er die Lockung zur Siinde mindert. Auch durch 
die Einfiigung dieser Bitte ist eine ernste, sittliche Art dem Betenden 
eingeschiarft, wie sie bei ihm vorausgesetzt wird. 

Vergleicht man nun dieses Gebet Jesu mit dem jiidischen Acht- 
zehnbittengebet, so ergiebt sich, dass allerdings sein ganzer Inhalt in 
dem jiidischen Gebet wiederkehrt; nur die Verpflichtung, selbst zu ver- 
geben, ist in den achtzehn Bitten nicht enthalten; das tibrige findet 
sich in Bitte 356915 — also in fiinf von achtzehn (bezw. neunzehn) 
Bitten, deren jede einzelne noch dazu ungefahr den Umfang des ur- 
spriinglichen Herrngebetes hat. Das bestimmte klare Wesen Jesu war 
allem liturgischen Wortschwall abgeneigt?. Es ist nun immerhin be- 


1 Vol. Kap. IX S. 190. 

* Auch hier liegt ein bemerkenswerter Unterschied zwischen dem synoptischen 
und johanneischen Christusbild. Wahrend in der Synopse Jesus das Batta)doyetv und 
die rohohoyta. beim Gebet tadelt Mt 67 und das poxpa nposedyeodut verwirft Me 12 40, 
betet der johanneische Jesus nicht um seiner selbst willen, sondern d:& tov dyhov tov 
nepteot@ta Joh 11 42, und Kiirze ist wenigstens nicht der Vorzug des sog. hohe- 
priesterlichen Gebetes Joh 17. 
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zeichnend fiir das Zuriickbleiben der spiteren Gemeinde hinter ihrem 
Meister, dass ihr das Jiingergebet in seiner urspriinglichen Form nicht 
lang genug war. Sie hat es liturgisch vervollstindigt durch Erweite- 
rung der Anrede (,,unser Vater im Himmel“), durch Hinzufiigung der 
sog. dritten und siebenten Bitte (dein Wille geschehe auf Erden, wie 
im Himmel; erlése uns von dem Boésen!) und durch Zugabe eines 
doxologischen Schlusses (denn dein ist das Reich und die Kraft und 
die Herrlichkeit in Ewigkeit), Diese Zusitze bringen keinen neuen 
Gedanken in das Gebet; mit Ausnahme des abschliessenden Lobpreises 
sind sie aber alle schon bei Mt vorhanden; also wollte schon den ersten 
Generationen der Christenheit die knappe Kiirze der urspriinglichen 
Formel nicht mehr geniigen. 

Hs scheint nun, als ob auch im Jiingerkreise die der bisherigen 
Froémmigkeit oft widersprechenden Anschauungen Furcht und Sorge 
hervorgerufen hatten. Die Jiinger meinten, man kénne ja vielleicht 
solche Meinungen stille fiir sich haben, auch den ndchsten Freunden 
mitteilen; aber es sei nicht gut, davon 6ffentlich zu reden, weil man 
sich dadurch nur Hass und Verfolgung zuziehe. Aber von solchem 
Geheimthun will Jesus nichts wissen: , Die Stadt, die auf dem Berge 
liegt, kann nicht verborgen bleiben“, sagt er (Mt 5 14): eine wahrhaft 
grosse Anschauung lisst sich nicht geheim halten; ,ist denn das Licht 
dazu da, dass man es unter ein Massgefiss stellt oder unter das Bett, 
nicht dass man es auf den Leuchter setze? was verborgen ist, soll 
offenbar werden; was geheim ist, soll an das Licht kommen“ (Mc 421 22). 
Jesus lebt also der Ueberzeugung, dass die erkannte Wahrheit, das 
leuchtende Licht, nicht verschwiegen und versteckt werden darf; es ist 
Gottes Wille, dass seine Offenbarung kund werde. So weiss er auch, 
dass die neue Auffassung der Frémmigkeit selbst dann sich 6ffentlich 
durchsetzen wird, wenn die Jiinger sie nur im Verborgenen weitergeben. 
» Was ihr im Dunkeln gesagt habt, wird im Lichte gehért werden; was 
ihr in den Kammern geredet habt, wird man doch predigen auf den 
Diachern* (Le-12 3). Es entspricht der innerlichen Freiheit und Festig- 
keit Jesu, dass er mannhaftes, dffentliches Eintreten fiir die gewonnene 


1 Die Bitte Mt613b fica “hpa¢ and tod novypod, wird doch wohl nicht als 
letzter, alles zusammenfassender Wunsch gemeint sein, so dass to movypev das Uebel 
im weitesten Sinne bedeutete. Zur Bezeichnung dieses Begriffes wire kaum das Ad- 
jektiv novyods gewahlt, dessen substantiviertes Neutrum sonst regelmassig das Bose 
bezeichnet (vgl. Rom 12 9 &xoctoyobytec 16 novnpoy, xohhopevor tH ayat@). Fraglich 
bleibt, ob als Nominativ nicht das Maskulinum 6 rovypd¢ gedacht ist, da dieser Aus- 
druck mehrfach sicher vorliegt Mt 13 19 I Joh 2 13 145 18. Dem Joh-Evangelium 
scheint diese Bitte des V. U. bekannt zu sein (Joh 17 15). 
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Ueberzeugung fordert. Dem entspricht auch die Ermutigung an die 
Jiinger, die sich hier anschliesst: ,ich sage aber euch, meinen Freunden: 
fiirchtet euch nicht vor denen, die den Leib téten und nachher nichts 
weiter zu thun wissen. Ich will euch sagen, wen ihr fiirchten sollt: 
fiirchtet den, der nach eurer Tétung euch noch in die Gehenna (eigent- 
lich: das Thal Hinnom, dann wegen Jer 7 31—33 19 der Strafort der 
Verworfenen*) zu werfen vermag. Ja wahrlich, ich sage euch, den 
sollt ihr fiirchten* (Le 1245). Der hohe Mut, der aus diesen Worten 
hervorleuchtet, ist um so bewundernswerter, weil der Mann, der ihn 
hewihrt, thatsachlich schon mit Tétung bedroht ist (Mc 36) und von 
zagenden Freunden umgeben erscheint. Man sieht hier aber auch, 
dass er die Gffentliche Vertretung seiner Anschauungen als eine Ge- 
wissenssache, als einen géttlichen Auftrag betrachtet, den weder er 
noch seine Jiinger ohne Furcht vor Gottes Strafe unerfiillt lassen 
diirfen®. Aber was ihn so fest macht und was seine Jiinger fest machen 
soll, das ist das Vertrauen auf Gottes Schutz. , Verkauft man nicht 
fiinf Sperlinge fiir zwei As? (10 Pfennig). Und keiner von ihnen fallt 
zur Erde ohne euren Vater. Ja, auch die Haare eures Hauptes sind 
alle gezihlt. Fiirchtet euch nicht; ihr seid mehr wert, als viele Sper- 
linge“ (Lic 126 7= Mt 10 2931). Aus der Fiirsorge Gottes fiir das 
Geringste und Wertloseste — den Sperling, das einzelne Haar — 
schliesst Jesus hier auf die Fiirsorge Gottes fiir seine Jiinger. Es ist 
nicht unwichtig, dass Jesus hier eine Anschauung von Gottes Vorsehung 
bekundet, wie sie nur in den spatesten Teilen des A. T. (Ps 8 104 
Hi 38—41) unter hellenistischem Hinfluss zum Ausdruck gekommen 
ist; es entspricht nicht der altisraelitischen, wohl aber der in der ersten 
Kaiserzeit iiber das ganze Gebiet des Rémerreiches weitverbreiteten 
stoischen Weltanschauung, dass auch das Geringste und Kleinste von 
Gottes Vorsehung so und nicht anders gewollt sei (Zeitgeschichte 
S. 229). Aber dieser urspriinglich stoische Gedanke hatte sich, wie die 
angefiihrten alttestamentlichen Stellen zeigen, zur Zeit Jesu lingst mit 
urspriinglich israelitischen Gedanken verbunden, und Jesus spricht zu 
seinen Jiingern nur aus der ihm und ihnen durch ihre jiidische Er- 
ziehung dargebotenen Anschauung heraus*. Noch geht Jesus auf die 


* Vgl. Neutest. Zeitgeschichte S. 239 240. 

* Das ist der Druck, der auf jedem prophetischen Manne liegt vgl. Am 8 8 
Jer 20 9. 

* Da auf diesem Punkt sich immer wieder grobe Missverstindnisse einstellen, 
so soll ausdriicklich betont sein, dass Jesus gewiss in keiner Richtung rein griechische 
Luft geatmet und weder von Plato noch von der Stoa wahbrscheinlich jemals irgend 
etwas gehort hat. Das hindert nicht, dass auf seine rein jiidische Erziehung Ge- 
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besondere Sorge seiner Jiinger vor einer éffentlichen Anklage wegen 
Uebertretung der heiligen Sitte Israels ein: ,,Und wenn sie euch in die 
Synagogen und vor Beamte und Machthaber stellen, so angstet euch 
nicht, wie oder was ihr zu eurer Verteidigung vorbringen oder sprechen 
sollt: denn der hl. Geist wird euch in dem Augenblick selbst belehren, 
was ihr reden miisst“ (Le 12 1:12), Wie die Jiinger iiberall unter 
Gottes Schutz stehen und deshalb niemand fiirchten sollen, so sollen 
sie auch nicht um ihrer Verantwortung willen in Sorge sein: der 
hl. Geist, die gottgewirkte Begeisterung, wird ihnen in ihrer Not das 
rechte Wort in den Mund legen. Offenbar spricht hier Jesus eine 
selbstgemachte Erfahrung aus. Auch er hat sich schon der Hilfe 
Gottes gefreut, wenn er in innerer Beklemmung zur rechten Zeit auch 
das rechte Urteil fand?. 

Jesus hatte die Gleichnisse von dem gegenwirtigen Gottesreich 
in einer Barke gesprochen, um von der Menge weniger belistigt zu 
sein; darum fahrt er noch abends mit seinen Jiingern hiniiber an das 
andere Ufer. Es wird hervorgehoben, dass es mehrere Fahrzeuge 
waren. Wihrend der Ueberfahrt erhebt sich gewaltiger Sturm; das ist 
am Gennesaretsee nichts Seltenes (BADEKER, Palistina® 255), Wahrend 
nun die Wellen iiber das Schifflein hingehen und es allmiahlich fiillen, 
schlaft Jesus hinten in dem Fahrzeug auf einem Kissen. Er ist durch 
die Arbeit des Tages abgespannt und miide geworden; deshalb wollte 
er die ihn umdringende Menge verlassen; nun schlaft er erquickenden 
Schlaf. Da wecken die angstlichen Jiinger ihn auf: , Meister, liegt dir 
nichts daran, dass wir untergehen?“ Aber Jesus bewahrt auch im 
heulenden Sturm seine Ruhe, seine Festigkeit. Und wie dem Natur- 
kind in allem ein persénliches Leben waltet, so ist fiir Jesus dieser 
feindselig brausende Sturm eine lebendige Person, der er machtvoll 
zuruft: ,Schweig, verstumme!“ Das kann an dem Manne nicht auf- 
fallen, der gemeint hat, ein mit festem Zutrauen gesprochenes Wort 
k6énne Berge ins Meer stiirzen. Verwunderlich ist nur, dass der See 
thatsichlichruhiger wurde. Aber so etwas kaun doch zusammentreffen’®, 


danken einwirkten, die das alte Israel nicht hatte und die von den Griechen den 
Juden zugefiihrt waren. 

1Das klingt nun freilich sehr menschlich. Aber wenn doch Jesus immer 
wieder auf Angriffe antworten muss, so bewundern wir allerdings die Schlagfertig- 
keit seiner Verteidigung, finden es jedoch auch sehr begreiflich, dass auch ihn ein- 
mal die Sorge um richtigen Bescheid beklemmen mochte. 

2 Also das Wort Jesu, das er in den Sturm hinaushauchte, hat den Sturm 


nicht bezwungen; wohl aber konnte der regelrechte Verlauf der Dinge den Sturm. 


zur Ruhe bringen, nachdem Jesus kurz zuvor das Wort gerufen hatte. Da der Sturm 
Holtzmann, Leben Jesu. 14 
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Jedenfalls hat das mutige Wort Jesu die Gedanken der Jiinger gar 
sehr in Anspruch genommen, dazu noch seine auch iiberlieferten Schelt- 
worte iiber ihre Feigheit und ihren Mangel an Vertrauen. Da liegt 
nichts iiber die sonst bekannte Art Jesu hinaus. Dass aber die Jiinger 
den Meister, der auch dem erziirnten Wasser gebietet, mit scheuer 
Ehrfurcht betrachtet haben, ist nicht zu verwundern. Was sie in Er- 
staunen versetzt, ist doch im Grunde wieder nur die sichere, vom 
Weltlauf unabhingige, ihrer selbst gewisse Persénlichkeit (Mc 4 35—41). 

Die Fahrzeuge legen am anderen Ufer auf heidnischem Boden an; 
es ist das Gebiet der Dekapolis (Mc 5 20), eines Zehnstadtebundes, der 
wohl noch auf die Zeit des Pompejus zuriickging und eine der Zahl 
nach nicht immer auf zehn beschriinkte Reihe hellenistischer Stadte 
von Damaskus bis Philadelphia (Rabbat-Ammon) umfasste. Westlich 
vom Jordan lag nur Skythopolis(Bethsean). Aufzihlungen der einzelnen 
Stidte geben der dltere Plinius V 1874 und Ptolemaus V 15 22 23, doch 
so, dass Plinius thatsichlich zehn Stiidte nennt, Ptolemius dagegen 
achtzehn. Von diesen Stidten lag nun am Ostufer des Gennesaretsees 
nur Hippos (Sisije)'. Jesus aber landet nicht unmittelbar bei einer 
Stadt, sondern bei einer Griberstiatte im wilden Bergland (Mc 5235). 
Aber das Gebiet gehért einer nicht weit entfernten heidnischen Stadt 
(Mc 5 14 15); eine Schweineherde weidet hier, was auf jiidischem Boden 
kaum denkbar wire”. Die Textiiberlieferung schwankt nun bei Angabe 
des Namens der Stadt. Schon Origenes (s. TiscHENDORF zu Mt 8 28) 
fand in den Handschriften Gerasa, in einigen wenigen Gadara. Beide 
Stiidte schienen ihm aber wegen ihrer Entfernung vom Gennesaretsee 
nicht in die Erziihlung zu passen. Thatsichlich lag die namentlich in 
der spiteren Kaiserzeit héchst bedeutende Stadt @erasa (Dscherasch) 
wenig nordlich vom Oberlauf des Jabok, also sehr weit siidéstlich von 
der Siidspitze des Sees Gennesaret. Ein rascher Verkehr hin und her 
ist da ganz undenkbar, und so ausgedehnt auch spiter das Gebiet von 
Gerasa war, so ist es doch sehr fraglich, ob es den Gennesaretsee je- 
mals erreichte. Leichter glaublich ist das vom Gebiet der Stadt Gadara, 
die immer noch stidlich vom Jarmuk gelegen war (Ruinen von Mukés); 
wir wissen auch von Dérfern der Gadarener (Jos. Vita 42). Ob das 


kein beseeltes Wesen ist, so war ihm Jesu Wort auch kein Motiv zur Ruhe; wohl 
aber kann die religidse Betrachtung das scheinbar zufillige Zusammentreften als 
absichtliche Fiigung Gottes verstehen. 

'Siehe Kap. IX 8. 141 Anm. 1. 

* In den Bildreden Jesu wird das Schwein (yotpoc) erwahnt Mt 76 und Le 15 
15 16, an letzterer Stelle ist aber ausdriicklich gesagt, dass es sich um eine Erziihlung 
auf nichtjiidischem Boden handelt (Le 15 13 ywpa p.axod). 
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Schiff auf den Miinzen Gadaras fiir eine Erstreckung des Stadtgebietes 
bis an den See etwas beweist, mag dahingestellt bleiben; Schiffe 
konnten auch auf dem Jarmuk beniitzt werden; die Vorfiihrung einer 
Seeschlacht konnte — wenn es einer Stadt mit zwei Theatern wirklich 
an einem Amphitheater dazu fehlte —, auch einmal auf dem grossen 
Teich der Badestadt Hamatha, 5 km nérdlich von Gadara, stattfinden 
(vgl. Scutrer, Geschichte* II 126). Aber jedenfalls miisste das Ge- 
biet Gadaras den See an seinem Siidostufer erreichen; Jesus ist aber 
abends von Kapernaum fortgefahren; ohne besondere Nétigung wird 
man nicht gern annehmen, dass Jesus noch den ganzen See durchquert 
habe, eine Fahrt von mindestens 15 km. Vielmehr erwartet man eine 
Landung Jesu am Nordostufer. Origenes hat als urspriingliche Lesart 
fiir Pepasyvey oder Tadapyyay betrachtet Tepyeoyvav und bezeichnet 
Gergesa als eine ,alte Stadt am Tiberiassee, bei der ein Felsenvor- 
sprung in den See hineinrage“. Wie dem auch sei’, so ist man jeden- 
falls sehr versucht, die ausgedehnten mauerumschlossenen Ruinen von 
Kursi an der Miindung des Wadi es-Samak gegeniiber von Medjdel 
und eine gute Strecke nordlich von Sfisije fiir die Stadt zu halten, in 
deren Gebiet Jesus damals gekommen ist (vgl. Bunt, Geographie des 
Alten Palastina 243). Das Gebiet dieser Stadt grenzte dann wohl im 
Norden an das von Bethsaida. Hier sind steile Abstiirze am See in 
geringer Entfernung hiufig (BADEKER, Paliastina® 256). 

Hier heilt nun Jesus einen Ungliicklichen, der sich Legion heisst, 
weil nach seinem Glauben eine Legion béser Geister in ihm wohnt?, 
der mit keiner noch so starken Fessel bezwungen werden kann, sondern 
sich bei Tag und Nacht zwischen den Gribern und im Gebirge heulend 
und sich mit Steinen schlagend umhertrieb, ein trauriges Bild wahn- 
sinniger Raserei(Mc 51—20). Dass ihn Jesus zurecht bringt, begriindet 
seinen Ruhm in der Dekapolis. Nun gehért aber sicher zum urspriing- 
lichen Bestande dieser Erzihlung, dass bei der Heilung dieses Da- 
monischen eine Herde von Schweinen ertrunken ist. Dieser Zug ist 
schon um der Echtheit der Lokalfarbe willen — Jesus befindet sich 
auf heidnischem Boden — sicher geschichtlich tren iiberliefert. Wie 
das nun im einzelnen zuging, wird freilich nicht mehr auszumachen 
sein. Am niichsten liegt, dass der Tobsiichtige in einem letzten Anfall 
seiner Krankheit die Tiere ins Wasser trieb und dass Jesus ihn dann 


1 Der Name ,,Kursi“ klingt lautlich mehr an Gerasa als Gergesa an. 

2 Die Anschauung, dass mehrere bése Geister in einem Menschen wohnen, 
kommt auch sonst vor. Nach Le 82 (Mc 169) waren von Maria Magdalena sieben 
boése Geister ausgegangen. 
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erst geheilt hat. Da mochte es heissen, die bésen Geister seien mit 
den Schweinen ertrunken. 
‘ochter Jairs. Jesus fahrt wieder zuriick — gemeint ist jedenfalls nach Kaper- 
-naum, wo er sich seit der Jiingerwahl wieder regelmissig aufhielt (Mc 
320). Dabei bleibt er am Ufer, wohin die vier vertrautesten Jiinger ihr 
Tagewerk fiihrte, und wo er gerne aus einer Barke zu der ihn umdringen- 
den Menge sprach. Da ruft ihn einer der Synagogenvorsteher, namens 
Jair, um Heilung seines in den letzten Ziigen liegenden Téchterchens 
an. So verlisst Jesus seine Barke und zieht, umdringt von einer 
Menge Menschen dem Hause zu, wo die Kranke liegt. Plotzlich 
Blutflssige fiihlt er, dass eine Hand seinen Mantel kriftig fasst; er wendet sich 
’ und fragt, wer das war; er kann das absichtliche Anfassen von einer 
unabsichtlichen Beriihrung im Gedringe wohl unterscheiden'. Da 
kommt zitternd und furchtsam ein Weib, das zwolf Jahre an Blutfluss 
gelitten hat; jetzt wirft sie sich vor ihm nieder und entschuldigt sich 
wegen ihrer Zudringlichkeit. Aber sie habe sich gesagt, sie werde ge- 
heilt sein, sobald sie auch nur sein Kleid beriihrt habe; und jetzt sei 
dieses Wunder auch eingetreten. Das ist ein sehr deutlicher Fall von 
Autosuggestion?, Das meint Jesus auch, wenn er sagt: ,Tochter, dein 
Glaube hat dir geholfen“. Eine solche Erfahrung war ihm selbst jeden- 
‘falls wertvoll; sie bestatigte ihm den stets von ihm vertretenen Gedanken, 
dass fester Zuversicht auch das Schwerste auf Erden méglich sei. In 
dieser Zuversicht geht er nun auch in das Haus des Jair. Noch ehe 
Ss das Haus erreicht ist, erhalt der Vater die Nachricht, sein Kind sei tot. 
Madchens. Jesus spricht ihm trotzdem Mut ein, geht mit seinen nachsten Freunden 
(Petrus und den beiden Zebediiden) in das Haus, findet dort eine lir- 
mende Gesellschaft, die weint und klagt, treibt alle hinaus und erklart: 
»das Kind ist nicht gestorben, sondern es schlift.“ Da lachen die, welche 
eben geweint und geklagt haben. Jesus aber tritt mit den Eltern und 
seinen nachsten Freunden an das Lager der Totgeglaubten, fasst sie bei 
der Hand und richtet sie mit freundlichem Wort — der griechische Er- 
zihler hat gerne den aramiischen Laut (cade xoby.) festgehalten — em- 
por. Und das fiir unmdglich Gehaltene geschieht: sie steht auf und macht 
Schritte. Da verbietet Jesus, von der Sache viele Worte zu machen, 
und ordnet an, dass man der Kranken Nahrung reiche (Mc 5 21—43). 


7 Es ist ein Zeugnis fiir die Neigung des Evangelisten, iiberall Wunder zu 
sehen, dass Mc auch in diesem sehr begreiflichen Vorgang offenbar etwas Ausser- 
gewohnliches, Sonderbares erblickt (Mc 5 30—32). 

* Das will sagen: die Heilung ist nach einer auch sonst beobachteten Regel 
durch die Einwirkung eines im Kranken selbst lebendig gewordenen Gedankens auf 
sein kérperliches Befinden eingetreten. 
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Hin genauer Arztlicher Bericht iiber Krankheitsform, schein- 
bares Sterben und Riickkehr zum Leben fehlt auch hier. Nur soviel 
diirfte feststehen: wiire der Vorgang in unserer Mitte geschehen, so 
wiirde kein Arzt hinterher zugeben, dass der Tod bereits eingetreten 
war. Und das Wort Jesu: ,,das Kind ist nicht gestorben, sondern 
schlaft“, hat eine merkwiirdige Aehnlichkeit mit dem Worte des Pau- 
lus Act 2010: ,larmet nicht, denn seine Seele ist in ihm.“ Das steht 
im Bericht des Begleiters des Apostels, der selbst zugegen war, als 
der junge Eutychus in Troas nachts vom Schlafe iibermannt aus dem 
Fenster drei Stock tief hinabstiirzte (Act 20 7—12). Und doch sagt der 


Bericht aus v. 9: xat 7jpdy vexpds (und er wurde tot aufgehoben, nicht 


etwa: we vexpé¢ als tot, fiir tot), Offenbar meint der Verfasser des 
dortigen Berichtes auch eine Totenerweckung durch Paulus erzihlen 
zu koénnen, wenn er schildert, wie sich Paulus auf ihn warf und ihn um- 
fasste (Vv. 10), und nachher erzihlen kann, wie man den Knaben lebend 
brachte (v. 12: jyayov toy maida Cova). Wie hier der Begleiter des 
Paulus gerne an ein Wunder seines gefeierten Meisters glaubte, so 
haben die gliicklichen Eltern und die von der Grésse Jesu tief durch- 
drungenen Jiinger gewiss gerne an eine groésste Wunderthat Jesu ge- 
glaubt. Und Jesus hat ohne Zweifel hier auch ein Grésseres gewirkt 
als Paulus dort, der offenbar sich mit der Feststellung des noch vor- 
handenen Lebens begniigt und die weitere Behandlung anderen tiber- 
lassen hat: seine Ruhe und Klarheit gegeniiber der Aufregung und 
Verzweiflung der anderen hat das schon entschwindende Leben ge- 
rettet!. Aber auch hier will er durch sein Eingreifen nicht Aufsehen 
erregen, sondern nur helfen. 

Wesentlich anderer Art als diese Erzihlung sind die beiden 
ausserdem in den Evangelien berichteten Totenerweckungen Jesu, die 
des Jiinglings zu Nain Le 7 11—17 und die des Lazarus Joh 11 1—46. 
Thre Geschichtlichkeit ist schon damit hinfillig, dass beide Wunder 
angesichts einer sie anstaunenden Menge geschehen (Le 7 11 mit 
Jesus: dyho¢ TOADS, 712 mit der Witwe dyAoc tis modems txavdc. Joh 
11 42: dt& tov byhoy toy mepteot@ta) und doch im dltesten Evangelium 
fehlen. Bei der johanneischen Erzihlung von der Auferweckung des 
Lazarus kommt aber noch zweierlei hinzu. Die Ueberlieferung des Mc 
ist gerade in betreff des letzten Aufenthaltes Jesu in Jerusalem ausserst 
genau und erzahlt uns die Begebenheiten jedes einzelnen Tages: dadurch 


1s versteht sich von selbst, dass bei solch kurzer Erzihlung eines héchst 
merkwiirdigen Vorganges noch gar mancherlei Fragen iibrig bleiben. Aber deshalb 
hat man durchaus keinen Grund, die ganze Erzihlung als sagenhaft zu verwerfen, 
da sie in sonst glaubwiirdiger Quelle iiberliefert ist. 
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wird die jedenfalls spitere Darstellung des Johannes im ganzen wie im 
einzelnen richtig gestellt. Es fehlt also der geschichtliche Ort fir die 
Auferweckung des Lazarus. Dann aber wird in dem Gleichnis vom 
armen Lazarus die Wirkung von dessen etwaiger Auferstehung be- 
sprochen Le 16 27—31. Das hat wohl die letzte Anregung zu dem bei 
Johannes vorgefiihrten Bilde der Totenerweckung gegeben, das bei der 
Auffassung der Erlisung in diesem Evangelium kaum fehlen durfte. 
Die Erzihlung vom Jiingling zu Nain ist ja weit anspruchsloser ge- 
geben als die von der Erweckung des Lazarus; aber ein solches Wun- 
der — der Tote wird auf der Bahre zum Stadtthor hinausgetragen, da 
erweckt ihn Jesus vor allem Volk und giebt ihn seiner Mutter, der ver- 
lassenen Witwe, zuriick — konnte nicht ebenso vergessen werden, wie 
etwa ein Spruch oder Gleichnis, und doch hat nur Le die Erzihlung. 
Wie sie entstanden sein mag, ist schwer zu sagen. Ihren Platz im Le- 
Evangelium hat sie vor der Erzihlung von der Botschaft des Taufers, 
weil Jesus in seiner Antwort an den Taufer auch auf seine Toten- 
erweckungen hinweist (Lc 7 22 vexpot éyetpovtat). Dieser Hinweis konnte 
aber auch in Le 15 82 seine Erklarung finden, wo es vom verlorenen 
Sohn heisst: Dein Bruder war tot und ist wieder aufgelebt (vexpo¢ 7 
not ECyaev) *. 

Nach der Wiederbelebung des Téchterleins des Jair geht Jesus 
von Kapernaum weg; es trieb ihn dasselbe Gefiihl] wieder fort, das ihn 
einst nach dem ersten Sabbat in Kapernaum in der Friihe des folgen- 
den Morgens hatte fortgehen lassen (Mc 1 35—39). Er wollte nicht 
bloss als Wunderthater wirken und sich anstaunen lassen; eine heiligere 
Pflicht war ihm die Predigt von der Notwendigkeit der Busse um der 
Nihe des Gottesreiches willen, und diese Predigt war er nicht bloss 
den Leuten am See Gennesaret, sondern seinem ganzen Volke schuldig. 
So macht er sich denn jetzt mit seinen Jiingern auf und geht zuniichst 
in seinen Heimatort Nazaret. Haben ihn seine Anverwandten yver- 
gebens in Kapernaum aus seiner neuen Wirksamkeit losreissen und 
ihn zu seinem friiheren Handwerk zuriickbringen wollen, so ist es doch 
gar wohl zu begreifen, dass Jesus jetzt, nachdem er abseits von seinem 
Heimatorte durch Predigen und Heilen vielen Hilfe und Segen ge- 
bracht hatte, auch in Nazaret wirken wollte. Er redet dort an einem 
Sabbat in der Synagoge. Schon der Evangelist Le hat offenbar im 
Mc-Text eine Angabe iiber den Inhalt gerade dieser Predigt Jesu ver- 


* Die Verse Joh 11 25 26 geben das Thema an, das durch die Erzahlung von 
der Auferweckung des Lazarus zur Darstellung kommt, insbesondere der Satz: 6 
miotebwy etc but xdy dnoddvy Cqoetat. 


2 Vel, Kap. IX. S. 170. 
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misst. Ihm schien es natiirlicher, dass Jesu 6ffentliches Auftreten 
tiberhaupt mit diesem Auftreten in Nazaret beginne — was mensch- 
lichem Gedanken zunichst liegt, ist nun freilich nicht immer das ge- 
schichtlich Richtige. Le hat also die Predigt in Nazaret in nichste 
Nahe der Versuchung Jesu geriickt (Le 4 16—30) vor das erste Kom- 
men nach Kapernaum (Lc 4 31), wobei es ihm freilich zustésst, dass 
die Leute in Nazaret doch schon an Jesu Thaten in Kapernaum er- 
innern (Le 423). Er hat ferner Jesu Worte in Nazaret mitsamt der 
damals von ihm ausgelegten Prophetenstelle seinen Lesern mitgeteilt, 
Hs ist die Stelle Jes 6112: ,Der Geist des Herrn ruht auf mir, die- 
weil der Herr mich gesalbt hat, um den Elenden frohe Botschaft zu 
bringen; dieweil er mich gesandt hat, um zu verbinden die gebrochenen 
Herzens sind, um den Gefangenen Freilassung anzukiindigen und den 
Gefesselten hellen Ausblick, um ein Jahr des Wohlgefallens des Herrn 
auszurufen!“ Das ist der alttestamentliche Text, der Le 4 18 19 in nicht 
ganz wortlicher Fassung angefiihrt ist. Dass Jesus einen solchen von 
ihm jedenfalls messianisch verstandenen Text zur Grundlage seiner Pre- 
digt machte, ist allerdings sehr wahrscheinlich. Gerade diese Stelle war 
von Jesus schon in seiner Antwort an die Boten des Taufers auf sein 
eigenes Wirken bezogen worden (sbayyeMicacdar trmyoic). Also konnte 
Jesus, vielleicht selbst mit Hinweis auf das, was in Kapernaum ge- 
schehen war, erkliren: Heute ist diese Schrift erfiillt in eueren Ohren?. 
Das konnte Le aus guter Ueberlieferung vernommen haben (Le 
4 16—21). Dagegen gehort das jedenfalls echte Herrnwort Le 4 24—27, 
das von der Hilfeleistung des Elia und Elisa an Heiden zur Zeit grosser 
Not in Israel spricht, nicht in die Synagoge zu Nazaret: Jesus will ja 
den Leuten in Nazaret helfen, er ist auch zu ihnen gesandt; nur 
wollen sie seine Hilfe nicht annehmen. Das Wort von Elia und Elisa 
hat Jesus gesprochen, als er — der Messias — das jiidische Gebiet 
verlassen und mit diesem ihm kundgewordenen Gotteswillen sich zurecht 
finden musste. Méglich ist, dass Jesus in Nazaret das harte Wort 
hérte: Arzt, heile. dich selbst! (ic 4 28). Hatten doch seine eigenen 
Angehérigen in Nazaret schon friiher die Meinung bekundet, Jesus sei 
yon Sinnen (6m 2&éorm Mc 3 21). So war auch hier kein Gedriinge von 
Heilung Suchenden um ihn; nur wenigen Kranken legte er die Hinde 


1 Gerade dieser Hinweis auf die Thaten in Kapernaum beweist, dass Le auch 
in dieser ausfiihrlichen Schilderung der Predigt in Nazaret nicht etwa der eigenen 
ausmalenden Phantasie folgt, sondern eine Vorlage hat, in welcher noch die richtige 
zeitliche Stellung der Erzahlung gewahrt war. 

2 Hs ist der gleiche Hinweis auf das, was man sieht und hort, wie in der Ant- 
wort an die Jiinger des Taufers Mt 11 4= Le 7 22. 
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auf und heilte sie (Mc 65). Das Haupthindernis seines Erfolges war, 
dass sich die Leute in Nazaret an Jesu Wirksamkeit als Handwerker 
und an alle die zahlreichen Familienglieder seines Hauses, Mutter, 
fiinf Briider und mehrere Schwestern erinnerten und, wie es scheint, 
keinen besonders tiefen Eindruck von ihnen empfangen hatten. Sie 
fragen sich wohl, woher denn nur Jesus diese Weisheit und diese 
wundersamen Heilkrifte habe. Aber an seine gittliche Sendung wollen 
sie nicht glauben, sie wissen ja vielleicht, dass er als Handwerker einmal 
diesen oder jenen Fehler gemacht hat; sie wissen sich vielleicht auch 
von seiner Familie diese und jene wenig erbauliche Geschichte zu er- 
zihlen. Jesus fasst die hier gemachte Hrfahrung in die Worte zu- 
sammen: ,, Wenn ein Prophet in seiner Heimat, bei seinen Anverwandten 
und in seinem Hause anerkannt wird, dann fehlt es ihm nirgends an 
Anerkennung.“ Das hat er selbst also nicht erreicht. Auch seine 
Verwandten wollten noch immer von seinem Prophetenberufe nichts 
wissen. 

Nazaret war nur eine Station in der sich erbreiternden Wirksam- 
keit Jesu. Er zieht lehrend in den Dorfern rings umher (Mc 6 7). 
Jetzt mag er auch nach Nain im Siiden und Kana (Kafr Kenna) im 
Norden Nazarets gekommen sein (Le 711 Joh 22 446). Aber gerade 
bei dieser Predigtarbeit sieht er die Notwendigkeit ein, Gehilfen zu 
seinem Werke hinzuzuziehen. Da entscbliesst er sich, die Zwélf paar- 
weise auszusenden (Mc 67); die Zwei sollten jedenfalls einander be- 
raten und unterstiitzen*®; Jesus weiss, dass er seine Jiinger wie Schafe 
unter die Wélfe sendet: sie werden um der Higenart ihrer Busspredigt 
willen, die zur herrschenden Frémmigkeit nicht passt, tiberall Anfein- 
dung erfahren; da mahnt er sie, klug zu sein gleich den Schlangen und 
ohne Falsch (rein, lauter a&xépoa1o. — integri) wie die Tauben®, Ihre 
Aufgabe ist also, ihre Higenart rein und unverfilscht inmitten einer 
feindlichen Welt zu erhalten (Mt 10 16 = Le 103). Notwendig ist es, 
dass er sie hinaussendet: die Ernte ist reich, und der Arbeiter sind 
wenig; man muss den Herrn der Ernte bitten, Arbeiter in seine Ernte 
zu senden (Mt 93738 = Le 102). Wie dringlich die Predigtarbeit 


Die unfehlbare Geschicklichkeit Jesu in seinem Handwerk ist weder von der 
Geschichte bezeugt noch eine aus dem Wesen des christlichen Glaubens zu entneh- 
mende Wahrheit. Hs ist nicht gut, den Leuten von Nazaret zu gleichen, und mit 
ihnen an Jesus Anstoss zu nehmen um solcher Dinge willen, die zwar zu seinem 
Handwerk, aber nicht zu seinem Berufe gehorten. 

* Damals sprach Jesus wohl das johanneische Hirtengleichnis. Siehe seine 
Rekonstruktion Kap. ILS. 29. 

* Da die Taube das Sinnbild des hl. Geistes ist (Gen 12 88 vgl. Kap. VI 
S. 105. 106), ist sie auch Bild unverfalschten frommen Sinnes. 
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ist, geht daraus hervor, dass Jesus seine Jiinger anweist, Samariter- 
und Heidenstidte zu vermeiden; die verlorenen Schafe des Hauses 
Israel sollen vor allen aufgesucht und fiir die Umkehr von ihren falschen 
Wegen gewonnen werden; in Stiidten, in denen sie Verfolgung erleiden, 
sollen die Jiinger sich nicht lange aufhalten, sondern in eine andere 
fliehen: trotzdem, erklirt ihnen Jesus, werden sie mit den Stidten 
Israels nicht zu Ende sein, bis das Menschenkind kommt — nimlich 
das Menschenkind in den Wolken (Dan 7 13). Es ist hier offenbar 
falsch, aus dem Verbot der Heiden- und Samariterstidte auf eine eng- 
judaistische Anschauung Jesu zu schliessen; Jesus weiss, dass seinem 
eigenen Volke die Busse vor dem Gerichtstag nicht mehr in geniigen- 
der Weise gepredigt werden kann; da soll diesem alten Gottesvolke 
wenigstens alle noch iibrige Zeit gewidmet sein! (Mt 1056 23). Die 
Ausriistung der Jiinger fiir ihre Reise soll méglichst einfach sein: nur 
mit einem Unterkleide, Sandalen an den Fiissen, den Stab in der Hand, 
aber ohne Brot, ohne Ranzen, ohne das allein in Palistina geprigte 
Kupfergeld? im Giirtel sollen sie dahinziehen. Denn wenn sie auch 
das Evangelium nicht fiir Geld verkiinden, — sie haben es umsonst em- 
pfangen und geben es umsonst® —, so ist doch ein Arbeiter seiner Nah- 
rung wert, Speise und Unterkunft diirfen sie kecklich annehmen (Mc 
68s Mt 1089). Dariiber gab ihnen Jesus ganz besondere Weisungen 
mit. Wohin sie kommen, in Dorf oder Stadt, sollen sie sich nach einem 
Hause umsehen, das wert ist, sie aufzunehmen. Sie sollen nicht von 
Haus zu Haus betteln gehen, sondern wie Jesus selbst in Kapernaum 
im Hause des Petrus dauernd gewohnt hat, so sollen auch seine Jiinger 
in jedem Ort in dem einen bestimmten Hause bleiben, so lange sie tiber- 


1 Man konnte einwenden, dass bei der Allgemeinheit des Gerichtes auch so 
die Beschrankung der Jiinger auf das jiidische Volk keinen hinlanglichen Grund 
habe, und dass die Heiden die Predigt der Jiinger vielleicht noch notiger hatten 
als die Juden, weil diesen Gesetz und Propheten gegeben waren. Das Recht dieses 
Binwandes kann zugegeben werden; aber dem steht gegentiber der Glaube an die 
Erwihlung Israels, das Heimatgefiih] der Jiinger und die Verstindlichkeit ihrer 
Rede auf heimatlichem Boden. Diese Griinde mochten fiir Jesus den Ausschlag 
geben. 

2 Hs ist also richtig, wenn es bei Mc 6 8 nur heisst: py etc thy Chyqy yahnoy, 
wihrend die Lokalfarbe verloren geht, wenn Le 9 8 statt yadnoc doydptov gesetzat 
ist, und Mt 10 9 gleichzeitig ypvs6c, Geyopos und yahxoc genannt werden. Das soll 
natiirlich nicht heissen, als ob in Palastina damals gar kein Silber und Gold im 
Umlauf gewesen wire; aber verhiiltnismissig selten waren diese Miinzen doch. 

3 Auch der Unterricht der Schriftgelehrten sollte unentgeltlich sein (Pirke 
Abot 11345). Paulus legt grossen Wert darauf, dass er wenigstens von den Ge- 
meinden Achajas niemals etwas genommen hat (I Kor 9 6—is II Kor 11 7-11; vel. 
auch I Th 2 9). 
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haupt an dem Orte sind, und sie sollen ohne Scheu die Gastfreund- 
schaft dieses Hauses fiir sich in Anspruch nehmen; ibr Friedensgruss 
wird dem Hause Segen bringen. Da sollen sie dann, wie Jesus selbst, 
Kranke heilen und die Nahe des Gottesreiches verkiinden. Werden sie 
aber nicht aufgenommen, so sollen sie es 6ffentlich auf den Strassen 
der Stadt oder des Dorfes aussprechen, dass sie auch nicht den an 
ihren Fiissen haftenden Staub aus dem ungastlichen Orte mit sich 
nehmen wollen: nur médgen die Bewohner daran denken, dass das 
Reich Gottes vor der Thiire steht! Jesus erklirt: es wird Sodom an 
jenem Tag (des Gerichtes) ertriglicher gehen als einer solchen Stadt. 
Den Jiingern mochte das vielleicht als ein zu anspruchvolles Wort er- 
scheinen; aber Jesus fiigt hinzu: ,wer euch hort, der hort mich, und 
wer euch geringschitzt, der schitzt mich gering; wer aber mich ge- 
ringschitzt, der schitzt den gering, der mich gesandt hat.“ Das Wort 
eines Propheten wird nicht ungestraft bei Seite gesetzt (Mc 6 10 11 Mt 
10 7 8 11—15 40 Le 10 5—12 16)'. 

Hier ist nun eine dusserst empfindliche Liicke in unserer Ueber- 
lieferung: wir erfahren durchaus nichts iiber Dauer und Ausdehnung 
der Predigt der Jiinger; ebenso wenig héren wir etwas von der Wirk- 
samkeit Jesu wihrend dieser Zeit. Me erzihlt nur, dass Jesu Name 
jetzt so bekannt wurde, dass sich sogar der Landesherr Galilias, Herodes 
Antipas, um ihn bekiimmerte. Wa&ahrend die anderen von Jesus ur- 
teilten, er sei ein Prophet so gut wie nur irgend einer der friiheren 
Propheten, oder er sei der dem Messias vorangehendé Elia (Mal 3 23 24) 
— dafiir hat Jesus selbst den Taufer erklart Mc 91213 Mt 11 14? —, 
erklirt Herodes Antipas, Jesus sei der von ihm enthauptete, aus dem 
Totenreich wiedergekehrte und darum mit besonderen Wunderkriften 
ausgestattete Téufer (Mc 6 14—16). Hs lag ja gar nahe, die beiden 
Manner mit einander zu vergleichen, die beide in einer den Schrift- 
gelehrten ganz fremden Form Busse um der Nihe des Himmelreiches 
willen predigten; das bése Gewissen des Herrschers und die Erzih- 
lungen von Jesu Heilwirken veranlassten ihn vollends, in Jesus nur den 
wiederaufgelebten Taufer zu sehen’. Jedenfalls erscheint dieser Augen- 


* Auch hier thut sich Jesus durchaus nicht als Messias kund. Das Selbstgefiihl 
des Propheten geniigt zu einer solchen Aeusserung. Zudem lisst dieser Prophet 
die Nuhe des géttlichen Gerichtes durch seine Jiinger verkiinden; wer ihrer Predigt 
nicht glaubt, bereitet sich auf Gottes Gericht nicht vor. 

a Wii iS BBb SE Ieee 

* Kine deutliche Vorstellung von Jesu Wirksamkeit kann er dabei nicht ge- 
habt haben; sonst hatte ihn die Gleichzeitigkeit der Anfange Jesu mit dem Ausgang 
des Tiufers stéren miissen. Fraglich ist, ob Antipas seine Rede nur bildlich meint 
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blick als der gliicklichste innerhalb des éffentlichen Wirkens Jesu: so 
viel Anfeindung er auch erfihrt, so hoch ist er auch gefeiert; seine 
Jiinger verkiinden in seinem Namen und Auftrag die Busse um der 
Nihe des Himmelreiches willen; dass er seine ganze Art in starker 
Weise auf sie iibertragen hat, das beweist vor allem der Umstand, dass 
auch sie durch den Hindruck ihrer Persénlichkeit Heilungen vollziehen. 

Hin Augenblick hoher Freude war fiir Jesus der Tag, an dem 
seine Jiinger wieder mit ihm zusammentrafen. Das geschah jedenfalls 
wieder in der Nihe von Kapernaum, wabhrscheinlich in Kapernaum 
selbst (nach Mc 6 31 82 an einem bewohnten Ort beim Gennesaretsee). 
Sie meldeten ihm alles, was sie gethan und was sie gelehrt hatten (Mc 
630). Sie sind selbst iiber ihren Erfolg erstaunt und erfreut; , Herr, 
auch die bésen Geister gehorchen uns in deinem Namen“, sagt einer 
(Le 1017). Und Jesus hat natiirlich die ganze Zeit hindurch das 
Wirken seiner Jiinger, soweit ihm das moéglich war, aufmerksam ver- 
folgt und hat sich auch gefreut iiber ihre segensreiche Thitigkeit, In 
dem ihm von Jugend auf geliufigen Bild der jiidischen Apokalyptik 
erklart er ihnen: ich sah den Satan gleich einem Blitz aus dem Himmel 
stiirzen (Le 1018). Es ist das Anspielung auf eine uralte, Semiten und 
Indogermanen wohlbekannte Mythologie von dem Gétterfeinde, der bis 
zum Gotterberge emporsteigt, aber von dort schmihlich in die Tiefe 
hinabgestiirzt wird (vgl. im A. T. Jes 13 12-15, im N. T. Apo 12 7—9), 
Jesus bezeichnet natiirlich mit diesem Bild den Erfolg der Busspredigt 
seiner Jiinger: die Herrschaft des Satan wird durch sie gebrochen. 
Auch hier sieht man, wie in dem Begriff der Dimonenaustreibung die 
Heilung von physischen und moralischen Schaden sich zusammenfasst. 
Wenn die Jiinger mit ihrer Mitteilung wohl vor allem an unruhige, aus 
dem rechten Gleise gekommene Geister denken, die durch sie zur Ord- 
nung gebracht wurden, so denkt Jesus bei seinem Ausdruck doch vor 
allem an die Besserung und Umkehr der von der Predigt seiner Jtinger 
ergriffenen Massen!. Doch bei aller Mitfreude tiber ihren Erfolg warnt 
Jesus die Jiinger davor, den Stolz auf diese Thaten hoher zu stellen 
als die Freude dariiber, dass sie selber zum Himmelreiche gehoren. 
»seht, spricht er zu ihnen Le 10 19 20, ,ich habe euch Macht gegeben, 
auf Schlangen und Skorpionen zu wandeln, Macht tiber jede Gewalt 
des Feindes, und nichts wird euch schaden. Aber freut euch nicht 
dariiber, dass euch die Geister gehorsam sind; freut euch aber dariiber, 


(Jesus setzt das Werk des enthaupteten Johannes fort); eine solche Auffassung 
scheint an der Erklarung der Heilwunder Jesu, wie sie Antipas hier giebt, zu 


scheitern. 
1 Vol. Kap. IX S, 150—152. 
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dass eure Namen im Himmel eingezeichnet sind.“ Hier spricht sich in 
den ersten Worten wieder die Sicherheit und Festigkeit aus, mit 
welcher Jesus die Seinigen ausgeriistet wissen will. Sie sollen keine 
Angst haben, auch wenn sie iiber Schlangen und Skorpionen hingehen 
miissten: nichts wird ihnen schaden!. So sollen sie jederzeit gute Zu- 
versicht haben. Aber wenn sie jetzt auf so grossen Erfolg im Dienste 
des kommenden Gottesreiches zuriickblicken diirfen, so ist doch das 
Beste, was sie aus ihrem eigenen Wirken erschliessen diirfen, nicht die 
wunderbare Kraft, welche ihnen innewohnt, sondern die Sicherheit 
ihrer eigenen Zugehérigkeit zu Gottes Reich. Wer so segensreich fiir 
das Gottesreich wirkt, der darf auch wissen, dass sein Name im Himmel 
eingezeichnet ist, nimlich in das Lebensbuch (Ape 2012 15). Also zu 
der grossen Freude, die sie schon haben, fiigt Jesus die andere, héhere 
hinzu, dass fiir seine Jiinger das Gericht keinen Schrecken habe. 
So ist er in diesem Augenblick selber gewiss, dass er, der Messias, 
schon jetzt auf Erden eine Gemeinde gewonnen hat, die auch im bald 
anbrechenden kiinftigen Weltalter nicht von ihm losgerissen werden 
soll?, Da bricht er selbst in Dankesworte gegen Gott aus: ,,ich preise 
dich, Vater, Herr des Himmels und der Erde, dass du dies vor Weisen 
und Einsichtigen verborgen hast, hast es Unmiindigen aber geoffenbart; 
ja, Vater, dass es so vor dir gut erschien* (Le 10 21 22 = Mt 11 25 96). 
Also Jesus dankt dafiir, dass gerade einfache, unerfahrene Menschen 
seine und seiner Jiinger Predigt willig aufnehmen, wihrend die Weisen 
und Einsichtigen, d. h. die Leute der Schule, diese Predigt verschmiahen. 
Natiirlich ware es Jesus am liebsten, wenn alle ohne Unterschied sein 
Predigtwort mit derselben Begeisterung auf sich wirken liessen; wenn 
es sich aber einmal darum handelt, ob Schriftgelehrte oder Laien sein 
Wort annehmen, so dankt er Gott, wenn die grosse Menge der Un- 
miindigen fiir ihn ist, mag auch die stolze Schar der Schriftgelehrten 
sich von ihm abwenden?. Und in frohem Bewusstsein der Wahrheit 


‘So spricht Jesus zu ihnen, weil er weiss, dass sie jetzt auch, wie er selbst, 
und zwar infolge seines Wirkens an ihnen, zum kiinftigen Gottesreiche gehdren. 
Da kann sie wohl voriibergehender, aber kein dauernder Schaden treffen. Vgl.Mc 1618. 

° Irgendwelche Ausnahme macht Jesus hier nicht. Er hat also auch seinem 
Verriiter damals volles Vertrauen entgegengebracht und auch ihn in die Schaar 
derer eingerechnet, deren Namen im Himmel verzeichnet sind. Die Joh 6 70 71 ge- 
machte Voraussetzung, dass Jesus schon friihe seinen Verriater erkannt habe, hat 
in der synoptischen Ueberlieferung keinen Anhaltspunkt. Vgl. auch Mt 19 23 = 
Lic 22 30. 

* Die Predigt der Jiinger hatte also die ,, Weisen und Hinsichtigen* auch nicht 
gewonnen. Die schriftgelehrte Art und die naturfrische Prophetenart passen nicht 
zusammen. Da es nun den Schriftgelehrten und den Jiingern um Gewinnung der 
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und Richtigkeit seiner Sache fiigt er hinzu: , Alles¢ — nimlich alles, 
was die Unmiindigen verstehen, aber die Weisen nicht begreifen — 
nist mir tiberliefert! von meinem Vater“ (nicht von Schriftgelehrten, 
sondern von Gott habe ich diese Ueberlieferung empfangen), — ,,und 
niemand weiss, wer der Sohn ist ausser dem Vater (hier kiimpft Jesus 
offenbar mit sich selbst, ob er das langverschwiegene Geheimnis jetzt, 
im Augenblick so grosser Erfolge, da er auch seinen Jiingern so dank- 
bar ist und ihnen die Zugehérigkeit zum Reiche Gottes schon zugesagt 
hat, nicht kundgeben und aussprechen soll; aber als ob er schon zuviel 
gesagt hatte, fiigt er einen zweiten Satz hinzu, aus dem seine Jiinger 
entnehmen mégen, dass er sich um der Einzigartigkeit seiner Gottes- 
erkenntnis willen, die ja offen zu Tage liegt, den Sohn Gottes nennt), 
,und niemand weiss, wer der Vater ist ausser dem Sohn und wem es der 
Sohn offenbaren will“ (Lc 10 22 = Mt 11 27), Hine gewaltige Héhe des 
Selbstbewusstseins lasst sich aus diesen Worten ermessen. Jesus weiss, 
dass nur er Gott kennt. Und doch glaubte Israel lingst durch Gesetz 
und Propheten eine Offenbarung Gottes erhalten zuhaben. Jesus weiss, 
dass er in seiner Predigt diese alttestamentliche Offenbarung tiberbietet. 
Und um nun sofort zu zeigen, wem der Sohn Gottes Wesen offenbaren 
will, ruft er aus: ,kommet herzu mir alle, die ihr miihselig und beladen 
seid; ich will euch erquicken; nehmet auf euch mein Joch und lernet 
von mir: denn ich bin sanft und demiitigen Herzens, und ihr werdet 
Ruhe finden fiir eure Seelen; denn mein Joch ist sanft, und meine Last 
ist leicht“ (Mt 11 28—30). Dieselben Menschen, die vorher unmiindig 
nach der Seite ihrer Schulung geheissen haben, heissen jetzt miihselig 
und beladen doch wohl nach der Seite ihrer Stellung in der Gesellschaft; 
es sind die Armen, denen die frohe Kunde vom Reiche Gottes gebracht 
wird (Lic 418 620 722 Mt 115). Diesen gedriickten und bedrangten 
Menschen verheisst er innerliche Erquickung, wenn sie nur zu ihm 
kommen, sein Joch, d. h. Gottes Willen, wie er ihn predigt, auf sich 
nehmen und von ihm Milde und demiitige Ergebung lernen”. Ks ist 


Masse zu thun ist, so droht hier ein Kampf, der aber in diesem Augenblick noch 
nicht die Freudigkeit Jesu herabzumindern vermag. 

1 rap2060 ist sicher von der Lehriiberlieferung zu verstehen, nicht von der 
Uebergabe einer Stellvertretung in der Weltherrschaft Gottes, woraufja der Messias 
wohl Anspruch hat. Das rave Le 10 22 bezieht sich notwendig zuriick auf das 
adto Le 1021, und dem Ausdruck por rapedody entspricht im folgenden ytvmoxet 
Ausserdem wire es eine unzweideutige Messiaskundgebung gewesen, wenn Jesus 
rklirt hitte: die Welt ist mir tibergeben von meinem Vater. Jesus aber hat sich 
lamals noch nicht als Messias kundgegeben (Mt 16 17). 

2 Bg ist aber falsch, in dem npadg xat tunstvoc tH xapdie eine ausreichende 
<ennzeichnung der Higenart Jesu zu sehen. Jesus zeigt sich hier nur als Vorbild 
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das freilich ein Joch zu ihrer Biirde, eine Last zu ihrer Last. Aber 
dieses Joch ist sanft, diese Last ist leicht. Jesus kennt also Gottes 
Willen besser, alsalle friiheren: er weiss, dass, wer diesem Gotteswillen 
nachlebt, dadurch nicht hart gedriickt wird, vielmehr darin eine Er- 
quickung findet in aller Bedringnis des Lebens. Und gerade jetzt, 
da durch ihn und seine Jiinger vielen Bedringten diese Erquickung 
zuteil geworden ist, spricht Jesus den Wunsch aus, dass er doch diese 
Erquickung allen zuteil werden lassen kénnte, die sie brauchten. Aber 
heute ist es ihm durch die Nachrichten seiner Jiinger wieder niher als 
je geriickt, dass das Gottesreich um ihn her nicht erst in der Zukunft 
bevorsteht, sondern jetzt schon vorhanden ist. Da wendet er sich noch- 
mals an seine Jiinger, die so froh sind und doch wohl das Grdsste, das 
Herrlichste, die Gegenwart des Gottesreiches um sie her hdchstens 
ahnen, aber noch nicht recht verstehen. ,,Selig“, ruft er ihnen zu, ,,die 
Augen, die sehen, was ihr seht, und die Ohren, die héren, was ihr hort! 
Denn ich sage euch: viele Propheten und Kénige wollten sehen, was 
ihr seht, und sahen es nicht, und hGren, was ihr hért, und horten es 
nicht“. Das will doch sagen: vor euch sind die Hoffnungen eines 
David, eines Jesaja (wie man sich im jiidischen Volk zur Zeit Jesu 
diese Hoffnungen dachte) erfillt: das Gottesreich ist schon vorhanden, 
es steht nicht bloss unmittelbar bevor (Lic 13 23 24 = Mt 13 16 17). 
Dem riickwirts schauenden Betrachter mag es merkwiirdig er- 
scheinen, dass die Jiinger an die einzigartige Gotteserkenntnis Jesu 
und an die Gegenwart des Himmelreiches glauben konnten, ohne in 
Jesus den Messias zu sehen; es mag noch merkwiirdiger sich anhéren, 
dass Jesus sich vor ihnen geradezu als den Sohn, der allein den Vater 
kennt, bezeichnet, ohne dass ihm einer ins Wort fillt: also bist du 
Gottes Sohn, der Messias? Aber bei niherem Zusehen verschwindet 
jeder Grund zur Verwunderung. Jesus verdankte seinen Ruhm seinem 
Predigen und Heilen; beides tibt er aus in einer abgelegenen Gegend 
Galilias; der Kreis um ihn sind Zdéllner, Fischer, vielleicht auch Bauern. 
Der Messias sollte nicht predigen und nicht heilen; wenigstens war 
das nicht die Thatigkeit’, die man in erster Linie von ihm erwartete; 
er sollte als der Friedenskénig sein ewiges Reich regieren; nicht in 
Galilaa wurde er erwartet®, sondern in der geistigen und politischen 


der richtigen Unterordnung unter Gottes Willen. Welche Ziige sein Bild in dieser 
Unterordnung gewinnt, wird nicht erwahnt. 

‘Von einer Lehraufgabe des Messias ist freilich Joh 4 25 die Rede; aber es 
ist zweifelhaft, ob hier wirklich die volkstiimliche Vorstellung (iibrigens der Sama- 
riter) wiedergegeben ist. Stellen wie Henoch 45 3 beziehen sich auf die Herrscher- 
und Richterweisheit des Messias. 2 Vel. Joh 7 41. 
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Hauptstadt des jiidischen Volkes, Jerusalem. Dazu mochte den Meisten 
das, was Jesus als die Gegenwart des Gottesreiches bezeichnete, doch 
nur als ein kleiner Vorgeschmack der grossen kiinftigen Herrlichkeit 
gelten, so dass der Bringer dieser Giiter eben auch nur als ein Vor- 
laufer des Messias erschien. So hoch man die durch ihn gebrachte 
Wahrheit schiitzte, durch die er eine der pharisiischen entgegen- 
gesetzte Frommigkeit begriindete, und so gross man von seiner Heil- 
wirksamkeit dachte: es war doch noch ein recht weiter Weg von dieser 
Verehrung des Meisters bis zu der Erkenntnis, dass Jesus der kiinftige 
Messias sei. Und dieser Weg war jedenfalls fiir die Meisten schon da- 
durch versperrt, dass Jesus selbst doch auch immer von dem nahen 
Anbruch des Gottesreiches sprach und dabei den Messias als das vom 
Himmel kommende Menschenkind bezeichnete!. Es war doch sehr 
schwierig, den in einfachsten Verhiiltnissen lebenden Prediger mit dem 
in nachster Nahe Gottes weilenden Konig der zukiinftigen Welt zu 
identifizieren. So mochten sie sich auch begniigen, bei Jesu Wort, 
dass nur der Sohn den Vater kenne, das hohe Selbstbewusstsein Jesu 
anzustaunen, ohne weitere Schliisse daraus zu ziehen. 

Die Jiinger haben also in Jesus noch nicht den Messias erkannt; 
aber es scheint, dass seine Gestalt ihnen doch allmihlich ins Wunder- 
bare und Uebermenschliche emporzuwachsen begann. Wir treten jetzt 
in die Zeit der grossen Wunder, die nicht bloss geschehen, um mensch- 
licher Not abzuhelfen, sondern die namentlich auch die Grésse Jesu 
veranschaulichen. Da hat die Begeisterung fiir die Person Jesu wohl 
manchmal zur Steigerung des Wunders beigetragen; hier beginnt auch 
die beste Ueberlieferung, das 6ffentliche Wirken Jesu durch sagen- 
hafte Erzihlungen zu versch6nern und zu verdunkeln. 

Jesus hatte sich wohl in Kapernaum mit den ausgesandten Jiingern 
wieder vereinigt?. Da zieht er sich mit ihnen zur kurzen Rast in un- 
bewohntes Land zuriick; seine Absicht war jedenfalls nur ein stilles 
Zusammensein, ehe man wieder auseinander geht. Aber EHinsamkeit 
ist nun einmal fiir Jesus und die Seinigen nicht mehr erreichbar. In 
Kapernaum selbst fanden sie iiber dem Gedriinge der Ab- und Zu- 
gehenden wieder nicht einmal Zeit zu essen (Mc 6 31 vgl. 3 20); wie sie in 
einer Barke einen einsamen Ort aufsuchen, wird das Fahrzeug vom Ufer 
aus beobachtet, und sofort strémt von allen Ortschaften eine Menge 


1 Jesus hat in seiner Busspredigt vorausgesetzt, dass seine Zeitgenossen das 
Kommen des Gottesreichs erleben werden (Kap. VIII S. 123. 124); die Kehrseite 
dazu war, dass man auch von ihm erwartete, er werde noch auf Erden weilen, 
wenn der Messias vom Himmel komme. Das hinderte jeden Gedanken daran, 
dass Jesus vielleicht selbst der Messias sei. 2- Viel. S: 219. 
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Menschen ihnen zu. Und Jesus, der mit den Seinigen ja eigentlich Erho- 
lung suchen wollte, erbarmt sich doch der Leute, die ihm wie eine hirten- 
lose Herde erscheinen, da er ihre schriftgelehrten Prediger nicht als be- 
rufene Seelsorger anzusehen vermag: er belehrt sie, und sie haften an 
seinem Munde und vergessen dariiber Speise und Trank. Da erwachst 
fiir Jesus eine neue Aufgabe, die bisher noch nicht an ihn herangetreten 
ist; bisher hat er helfende Liebe ausser durch seine Predigt hauptsach- 
lich durch seine Heilthitigkeit geiibt; jetzt sieht er sich getrieben, diese 
meist armen Leute, die teilweise von ferne zu ihm gekommen sind, nicht 
ohne einen Imbiss zu entlassen. Wie er den Jiingern diesen Entschluss 
mitteilt, haben sie angesichts ihrer kleinen Vorrate und der grossen Zahl 
Bediirftiger ihre Bedenken. Aber auch hier bewahrt Jesus die freudige 
Zuversicht, die nicht verzagt: das Werk wird durchgefiihrt, so dass 
alle befriedigt sind. Nun heisst es Mc 635—44, Jesus habe Fiinftausend 
mit fiinf Broten und zwei Fischen gespeist; spaiter erzihlt Mc (8 1—10) 
von einer zweiten, ganz ahnlichen Handlung, bei der viertausend mit 
sieben Broten und wenigen Fischen gesdttigt wurden. Nachdem Jesus 
einmal eine solche Speisung durchgefiihrt hatte, lag es fiir ihn gewiss 
nahe, auch bei anderer Gelegenheit in ahnlicher Weise helfend ein- 
zugreifen. Kin Mann, der gleich ihm alle Bediirfnisse und Aufgaben 
des Lebens kennt, der iiber seiner Lehre niemals den Menschen, der 
vor ihm stand oder sass, vergessen hat, mochte an dieser Speisung der 
Bediirftigen selbst eine herzliche Freude haben. Dagegen werden die 
mitgeteilten Zahlen nicht als Geschichte gelten kénnen. Das eine Mal 
werden von den fiinf Broten hinterher zw6lf K6rbe Brosamen aufgehoben, 
die iibrig geblieben sind, das andere Mal von den sieben Broten sieben 
Kérbe: also jedenfalls beidemal nach der Speisung mehr Brosamen, 
als vorher Brot vorhanden war. Dasist so zu verstehen, dass das Brot 
sich unter der Hand Jesu vermehrt habe. Hier lige aber fiir einen 
verhaltnismassig geringen Zweck ein héchst auffallendes Naturwunder 
vor, das nur geeignet gewesen wire, die Aufmerksamkeit von der Buss- 
predigt Jesu abzuziehen und auf den grossen Wundermann hinzulenken. 
Aber Jesus wollte auch hier nur helfen; er war sich ja lingst dariiber 
klar geworden, dass er nicht durch Wunder den Glauben an seine 
Person hervorrufen wolle (Mt 45—7 Le 4 9—12)}. 


‘ Wird so die Speisungsgeschichte ihres wunderbaren Charakters entkleidet, 
so verliert sie dadurch allerdings die Beweiskraft fiir Jesu Allmacht, von der man 
doch nicht versteht, weshalb sie immer nur so voriibergehende Hilfe gewihrt. Da- 
gegen zeigt uns diese Erzéhlung auch jetzt die fiirsorgende Liebe Jesu, und anstelle 
der vorher bewunderten Allmacht tritt der lebensfrische Glaubensmut, dem auch 
das scheinbar Unmégliche gelingt, weil er es wagt. 
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An die erste Speisungsgeschichte schliesst Mc (6 45—52) die Er- Meerwandeln. 
zihlung vom Meerwandeln an. Die Jiinger fahren iiber den See hin- 
tiber nach dem links von dem Hinfluss des Jordans in den Gennesaret- 
see gelegenen Bethsaida. Jesus ist zuriickgeblieben; er entlisst zuerst 
die Menge, dann geht er noch auf den Berg, um dort zu beten. Die 
Jiinger kommen bei der Ueberfahrt in einen heftigen Sturm; Jesus 
beobachtet das vom Ufer aus. Da kommt er um die vierte Nachtwache 
iiber den See wandelnd zu ihnen; er will an ihnen vorbeigehen; sie 
sehen ihn alle, erschrecken und kénnen es nicht glauben und schreien 
laut auf. Jesus tritt aber doch in das Schiff, und sofort legt sich der 
Wind, — Das ist eine Vergrésserung des Vorkommnisses bei dem 
Seesturm, bei dem Jesus dem Winde Schweigen geboten hat. Ge- 
schichtlich kann diese Erzihlung nicht sein. Das geht auch aus der 
Zeitangabe hervor, wonach Jesus um die vierte Nachtwache, d. h. 
zwischen 3 und 6 Uhr nachts zu den Jiingern kam. Die grésste Lin- 
genausdehnung des Sees betrigt 21 km; es ist aber nach allen unseren 
Nachrichten gar nicht anzunehmen, dass Jesus mit seinen Jiingern 
stidlich von Tiberias am Westufer oder siidlich von Hippos (Susije) 
am Ostufer gewesen ist; da auch die grésste Breite des Sees nur 91/2 km 
betragt, so diirfte eine vierstiindige Seefahrt auch bei schlimmem 
Wetter schon aussergewOhnlich lang gewesen sein. Man wird aber 
nicht annehmen diirfen, dass die Jiinger erst um 11 Uhr nachts von 
Jesus weggefahren sind, und dass sich Jesus erst so spat von der ihn 
umgebenden Menge verabschiedet hat. Also geschichtlich ist diese 
Erzihlung nicht; dagegen ist sie ganz verstindlich, sobald man sie 
allegorisch deutet?. In ihrer Not wissen die Jiinger nicht Rat noch 
Hilfe: das wahrt ,,bis in die Nacht und wieder an den Morgen“. Da 
kommt in der héchsten Not ihr Heiland an sie heran; der rettung- 
suchende Blick glaubt in der Bedringnis die géttliche Hilfe zu sehen. 
Aber er wagt es noch nicht, an die wirkliche Nahe des Heilandes zu 
glauben; er meint ein Trugbild zu sehen, das wieder verschwinde; erst 
wenn das Herz diesen Gedanken an Gottes Hilfe festhilt, tritt Ruhe 
ein, wie in der Erzihlung der Sturm ruht, sobald Jesus in das Schiff 
getreten ist. Ware Jesus wirklich tiber die Fluten des bewegten 
Sees zu seinen Jiingern gekommen, und mit seinem Hintritt in das 
Fahrzeug plotzlich der Sturm voriibergewesen, so wire fiir keinen der 
Teilnehmer an dieser Fahrt irgend ein Zweifel an Jesu iibernatiirlicher 


1 Die Frage nach dem Schépfer dieser Allegorie lasst sich nicht beantworten. 
Aber wir kénnen im ganzen N. T. nur gar wenige Schriften sicher auf ibre wirk- 
lichen Verfasser zuriickfiihren; da ist es doch wirklich zu viel verlangt, wenn man 
nach dem Urheber einer einzelnen evangelischen Erzahlung fragt. 

Holtzmann, Leben Jesu, 15 
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Art mehr méglich gewesen. So weit wir sehen kénnen, ist aber damals 
noch keiner von ihnen zu der bestimmten Ueberzeugung gekommen, 
dass Jesus iibernatiirliche Art an sich habe; zu einem lauten Bekennt- 
nis dieses Inhalts ist es damals gewiss noch nicht gekommen: das be- 
weist die spiitere Erzihlung vom Petrusbekenntnis (Mc 8 27—36 Mt 16 
13—20). 

Der Evangelist Mc schliesst diese Erzihlungen von der wunder- 
baren Speisung und von dem Wandeln iiber den See ab mit dem Hinweis 
auf eine grosse Zahl von Heilungen, die auch jetzt in der Gennesar- 
ebene und in grésseren und kleineren Ortschaften durch Jesus ge- 
schehen seien (Mc 6 53—56), Er will dadurch offenbar den Héhepunkt 
der 6ffentlichen Wirksamkeit Jesu kennzeichnen. Aber diese reiche 
und segenspendende Thitigkeit bringt ein scheinbar geringer Anlass 
nun plétzlich zum Abschluss. 

Die am Gennesaretsee in der Gegend der Wirksamkeit Jesu 
heimischen Mitglieder der grossen Pharisierpartei erscheinen bei Jesus 
mit Schriftgelehrten aus Jerusalem; es ist nicht klar, ob diese Schrift- 
gelehrten von den Pharisiern der Umgegend herbeigerufen sind, 
oder ob sie freiwillig aus eigenem Antriebe kamen, oder ob sie etwa 
auf Veranlassung des Synedriums von Jerusalem herbeigereist waren, 
um die Aufsehen erregende neue religidse Bewegung zu priifen. Jeden- 
falls durften die Schriftgelehrten aus der Hauptstadt in den Dorfern 
am See eine besondere Geltung fiir sich in Anspruch nehmen, und die 
Pharisi#er rechneten wohl darauf, dass das Urteil dieser angesehenen 
Manner auf die Bevélkerung Eindruck machen werde?. Nun lag ja 
schon mancherlei gegen Jesus vor: er hatte Siindenvergebung zuge- 
sichert, fastete nicht, sonderte sich nicht in seinem Verkehr von dem 
Volk im Lande ab, ja er hatte die durch das Gesetz geheiligte Sabbat- 
ordnung tibertreten lassen, und in allem dem hatte er seine neue Art 
gegentiber der bisherigen frommen Sitte in 6ffentlicher Rede verteidigt. 
Aber die Jerusalemer Schriftgelehrten greifen ihn nicht auf Grund 
solcher durch Hérensagen ihnen iibermittelten Dinge an; sie fassen 
ihn aber bei der ersten Gelegenheit, die sich ihnen als Augenzeugen 
bietet. Sie sahen, dass seine Jiinger nicht vor dem Essen die 
Hiande wuschen; das erscheint ja als eine religiés ginzlich gleich- 


? Hine besondere Abordnung durch das Synedrium von Jerusalem wire nicht 
undenkbar. Das Joh-Evangelium setzt voraus, dass der Taufer durch eine solche 
Gesandtschaft nach dem Recht seiner Taufe gefragt wurde (Joh 1 1928). Durch 
die Aussendung der sechs Jiingerpaare war eine starke Hinwirkung auf das ganze 
Land wenigstens in Sicht getreten. Wenn das Synedrium davon Kunde erhielt, 
konnte es ihm als eine Pflicht erscheinen, zu priifen und je nachdem elnzugreifen. 
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giltige Sache; aber die jiidische Sitte hatte die iusserlichsten Hand- 
lungen unter die Hut einer heiligen Uebung gestellt, und das Hande- 
waschen vor Tisch war freilich keine gesetzliche Vorschrift, aber es 
gehérte zur Ueberlieferung der Aeltesten, zu der von dem spiiteren 
Judentum dem Gesetz vollkommen gleichgestellten heiligen Sitte 
(Halacha), wie sie das Synedrium feststellte und gerade die Schrift- 
gelehrten zu hiiten und von Geschlecht zu Geschlecht weiterzugeben 
hatten?. Da erklirt Jesus rundweg, von dieser ganzen Ueberlie- Jesus gegen die 
ferung der Aeltesten nichts wissen zu wollen, und spricht ein herbes ee 
Urteil tiber dieselbe aus. Ihm sind diese fiir verbindlich erklirten 
und auch jetzt von Jerusalem her neu eingeschirften Forderungen 
willktirliche Menschengebote, iiber welchen man heilige Gottesgebote 
vernachliassigt. Diesen frommen Hifer in Dingen, welche die Frémmig- 
keit nichts angehen, nennt er eine Heuchelei, und er wendet auf die 
Vertreter dieser Frémmigkeit den Spruch Jes 2913 an: ,Dies Volk 
ehrt mich wohl mit den Lippen, aber ihr Herz ist ferne von mir; ver- 
gebens dienen sie mir, da sie nur Menschengebote lehren.“ Darin liegt 
jedenfalls wiederum eine schroffe Absage gegen die von Jerusalem her 
verkiindigte heilige Sitte, wie sich Jesus schon friiher gegen die Ab- 
sonderung der Pharisier, gegen die herkémmlichen Fasten und gegen 
die Sabbatordnung gewandt hat. Aber Jesus spricht noch mit grésster 
Scharfe aus, wie sehr ihm diese aufdringliche, Alleinberechtigung fiir 
sich beanspruchende Werkgerechtigkeit von einer wahrhaften Gottes- 
furcht sich unterschied. ,,[hr habt Gottes Gebot aufgegeben und haltet 
fest an der Ueberlieferung von Menschen“. Es gehért mit zu den 
Kennzeichen jiidischer Schriftgelehrsamkeit, dass der Schiiler sich mit 
grésster Strenge und Genauigkeit an die Worte seines Lehrers halt, 
dass er ,einem wohlvertiinchten Brunnen gleiche, der kein Wasser 
durchlisst“ (Pirke Aboth II 8). Also die Unterordnung unter die 


1 Der Ausdruck napadocts thy npecBotépwy erlaubt eine doppelte Auslegung. 
ot mpeoRbtepor ist die Bezeichnung der Volksiltesten Mc 8 a1 11 27 14 43.53 151, eben- 
so in den Parallelen bei Mt und Le; Le sagt dafiir auch to mpeoBortéprov Le 22 66 
Act 225. Demnach wire die napadostc tHy xpeoButéowy die von den Volksaltesten 
(dem Adel des Volkes) empfohlene, bezw. befohlene Sitte. Als napadoctc wird sie 
bezeichnet, weil sie sich nicht auf willkiirliche Festsetzungen griindet, sondern auf 
das Herkommen stiitzt. Diese Erklarung hat den Vorzug vor der anderen, nach der 
of mpeoBdtepor == of dpyator Mt 5 21 33 (die Manner der Vorzeit) aufzufassen wire. 
So sehr diese Erklarung dem Begriff der rapadoctg entspricht, so sehr widerspricht 
gie der immer wiederkehrenden Bedeutung von ot rpecBitepor. Die Schriftgelehrten 
aus Jerusalem machen also auf Jesu Widerspruch gegen die von Jerusalem aus- 
gehenden Satzungen aufmerksam. Auch das macht es wahrscheinlich, dass sie im 
amtlichen Auftrag handelten. 

15* 
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Schule war vollkommen; aber Jesus vermisst die Unterordnung der 
Schule unter Gottes Gebot'. Er zeigt das an einem besonders deut- 
lichen Beispiel. Er weist auf das Gebot, Vater und Mutter zu ehren, 
hin und auf die im Gesetz enthaltene Androhung der Todesstrafe fiir 
den, der Vater und Mutter flucht (Ex 10 12 Dt 516 — Ex 2117). Dem 
stellt er gegentiber eine Vorschrift der Schriftgelehrten: ihr aber sagt 
(bueic O& Aéyete); gemeint ist natiirlich, dass sich die Schriftgelehrten 
auch hier auf die ihnen gewordene Ueberlieferung beziehen; jedenfalls 
erwartet Jesus nicht irgendwelchen Widerspruch, wenn er das, was 
nun folgt, fiir die Anschauung der Schriftgelehrten erklart. Hine von 
Jesus angefiihrte Weisung der Schriftgelehrten erlaubt namlich dem 
Sohn, die Mittel zur Unterstiitzung seiner Eltern als eine Stiftung an 
den Tempel zu geben: die Spende an den Tempel gehe einer Unter- 
stiitzung an die Eltern vor. Das ist nun gerade das Gegenteil von dem, 
was Jesus fiir recht halt. Er hat bei anderer Gelegenheit ausgesprochen, 
die Versdhnung mit dem Bruder sei wichtiger als die Darbringung eines 
Opfers (Mt 5 23 24); wihrend er das Gesetz in Bezug auf den Sabbat zu 
streng findet, ist es ihm in Bezug auf die Scheidung der Ehegatten zu 
milde (Mc 2 23—3.6 105); wenn er die Gebote Gottes aufzihlt, deren 
Befolgung die Teilnahme am ewigen Leben gestatte, fiihrt er von den 
zehn Geboten gerade die an, welche das Zusammenleben mit den Mit- 
menschen betreffen (Mc 1019); dem anerkannt hdchsten Gebot der 
Gottesliebe — der Jude spricht diese Formel im tiglichen Morgen- 
und Abendgebet? — stellt er zur Erklirung das wenig gekannte Gebot 
der Nachstenliebe zur Seite (Mc 12 29-31): also iiberall ist Jesus die 
gottesdienstliche Pflicht das Geringere gegeniiber der Pflicht an dem 
Mitmenschen*. Und so verurteilt er auch hier die Weisung der Schrift- 
gelehrten; ihm ist die Unterstiitzung der Eltern viel zu heilig, als dass 
sie durch eine Gabe an den Tempel ersetzt werden kénnte. Er ruft 
den Schriftgelehrten, die ihn zur Rede gestellt haben, zu: ,,da setzt ihr 
schon Gottes Gebot ausser Geltung, um eure Ueberlieferung zu hiiten!“ 
Gerade jetzt wollen sie ja als treue Hiiter der frommen Sitte be- 
trachtet sein. 


* Das war eine tiberraschende Rede, sofern diese Schriftgelehrsamkeit schein- 
bar kein héheres Ziel kannte, als den vélligen Gehorsam gegen Gottes Gesetz. 

2 Vel. S. 202. 203, 

* Darin zeigt sich ja nur von anderer Seite die Wertschitzung der Liebes- 
pflicht, die in der grossen Gerichtsrede hervortrat (Kap. VIII S. 182—136). Wenn 
der Hinzelne in Gottes Gericht nur nach seiner helfenden und fordernden Thiatigkeit 
geschatzt wird, dann treten notwendig auch rein gottesdienstliche Pflichten hinter 
der sittlichen Pflicht zurtick. 
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Das war also eine runde Erklirung gegen die geltende Frémmig- 
keit tiberhaupt. Aber Jesus ist den Jerusalemern doch auch noch ein 
Wort iiber die Reinheitsfrage schuldig, da sie das Hindewaschen seiner 
Jiinger vor dem Essen vermisst haben. Aber er spricht jetzt nicht 
mehr zu ihnen; wenn er ihre Autoritit, die Ueberlieferung der Aelte- 
sten, nicht anerkennt, so ist er von ihnen verurteilt, und jeder weitere 
Streit erscheint unniitz. So wendet er sich an die Menge um ihn 
her?: , Héret mich alle und versteht es!“ Er weiss also wohl, dass er 
jetzt ein wichtiges Wort von grosser Tragweite ausspricht. ,, Nichts ist 
ausserhalb des Menschen, das durch sein Herankommen an ibn ihn 
verunreinigte; aber was vom Menschen ausgeht, das verunreinigt ihn.“ 
Das ist ahnlich wie in der Sabbatfrage, aber noch viel tiefer greifend, 
nicht bloss ein Bruch mit der pharisdischen Ueberlieferung, sondern 
ein Bruch mit dem Gesetz. Wenn den Menschen nichts unrein macht, 
was von aussen an ihn herankommt, so kann er jedenfalls durch ein an- 
geblich aussatziges Kleid oder ein angeblich aussitziges Haus nicht in 
religidsem Sinn unrein werden (Lev 13 47—58 1433-53). Dass von 
aussen an ihn kommende Dinge den Menschen physisch verunreinigen 
kénnen, will Jesus selbstverstindlich nicht bezweifeln; aber unrein 
heisst fiir den Juden unwert vor Gott. Und Jesus hat nach der gleich 
nachher seinen Jiingern gegebenen Erklérung auch an aussere Dinge 
gedacht, die einer mit Bewusstsein und Absicht an sich heranbringt: 
vor allem unreine Speisen; dann aber diirfte ebenso an die den Menschen 
gegen seinen Willen treffende Krankheit und an die Beriihrung von 
Kranken, Toten und von sonst angeblich Unreinem gedacht sein; Jesus 
verneint also die ganze vom Judentum dusserst wichtig geachtete 
mosaische Reinheitsgesetzgebung, wie sie vor allem Levy 11—15 Num 
51—4 19 verzeichnet ist?. Auf diese Gebote legte das Judentum 
deshalb so grossen Nachdruck, weil sie die Scheidewand zwischen 
Israel und den Heiden bedeuteten. Aber Jesu Meinung ist, dass 
nur das tiber den Wert eines Menschen vor Gott entscheidet, was 
als Aeusserung seines inneren Wesens aufgefasst werden darf. Der 
Wert eines Menschen vor Gott hingt ab einzig und allein von seinem 
Charakter. 


1 Der Evangelist bezeichnet die Situation mit sehr starkem Ausdruck: xot 
TaosKahestpevos Tahty toy Byhoy eheyev adtot¢ Mc 7 14; auch durch das Herantréeten 
der Menge ist man auf eine wichtige Erklarung vorbereitet. 

2 Das war noch eine weit griindlichere Lossage vom Gesetz als bei der Erkla- 
rung wegen des Sabbats (Mc 2 23—28). Die von der alten Dogmatik her verbreitete 
Gewohnung, Jesus méglichst im Hinklang mit dem Gesetz zu zeigen, hemmt oft das 
Verstindnis dieses an sich durchaus unmissverstandlichen Wortes. 
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Dass Jesus mit seinem Wort an die Volksmenge wirklich diesem 
fiir jiidisches Denken grundstiirzenden, fiir die Religionsgeschichte 
aber wahrhaft erlésenden Gedanken gemeint hat, das zeigt das Ge- 
sprich mit den Jiingern, welches sich an dieses Wort anschloss. 
Die Jiinger teilen Jesus mit, dass die Pharisier schweren Anstoss an 
seiner Erklarung nahmen. Da sagt er auch in Riicksicht auf das An- 
sehen seiner Gegner: ,jede Pflanze, die mein Vater nicht gepflanzt 
hat, wird ausgerottet werden. Lasst sie: sie sind blinde Wegweiser fiir 
Blinde; wenn ein Blinder den anderen Blinden fiihrt, werden sie beide 
in die Grube fallen.“ Also Jesus fiirchtet seine Gegner trotz ihres. 
grossen Anhanges nicht. Er lebt zuversichtlich der Ueberzeugung, 
dass innerlich Falsches nicht auf die Dauer bestehen kann. Darum 
will er nicht weiter gegen diese Blinden kéimpfen, die den Willen Gottes 
einmal nicht sehen; er weiss, dass sie und ihr Anhang auch ohne wei- 
teren Kampf schliesslich verlieren werden’. Da fragen ihn aber die 
Jiinger nach dem Sinn seines kurzen Wortes. Und er macht es ihnen 
klar am Beispiel der Speisen, die vom Menschen eingenommen und 
ausgeschieden werden, ohne das Herz — nach antiker Anschauung 
den Mittelpunkt des geistigen Lebens — zu erreichen. Was so ge- 
wissermassen am Innersten des Menschen vorbeigeht, hat auf seinen 
persénlichen Wert keinen Einfluss. Dagegen von innen, vom Herzen, 
gehen die bésen Gedanken aus, die verunreinigen den Menschen und 
vermindern seinen Wert?. 

Jesus fiirchtete seine Gegner nicht; aber doch sah er sich bald 
genotigt, noch einmal gegen sie aufzutreten. Er hdrte, dass die Jerusa- 
lemer Schriftgelehrten, die jetzt nach der runden Erklarung Jesu gegen 
das Gesetz ihre Stellung wesentlich verstarkt sahen, das Volk vor Jesus 
offentlich warnten, er treibe freilich die bésen Geister aus, aber in 
Kraft des Beelzebul — der Name ist wohl nicht als Verinderung des 
Namens des alten Philistergottes Baal-Sebub von Ekron anzusehen, 
dessen Orakel der K6nig Ahasja von Israel befragen lassen wollte, als 
der Prophet Elia seinen Boten entgegentrat (II Kén 11—8); vielmehr 
ist es wohl einer der dusserst zahlreichen, vom spiteren Judentum frei 
gebildeten Geisternamen (Herr der Wohnung). Dieser Beelzebul sei der 


* Die Nahe des Gottesreiches macht ihn dessen gewiss. Man kénnte erwarten, 
dass er diese Blinden zu retten versucht; aber Jesus kennt den Menschen und weiss, 
dass in solchem Fall ein Versuch der Anniherung eher abstisst. 

* Damit ist also ein immer auf das Gute gerichteter Wille als das héchste per- 
sdnliche Ziel echter Frommigkeit bezeichnet. Darin, und in keinerlei durch irgend 
ein Herkommen geheiligtem Brauche, besteht der Wert eines Menschen. Die Giite 
des Charakters ist das Hinzige, was Gott vom Menschen begehrt. 
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Herr der Damonen und kénne also Jesus Macht iiber die Diimonen geben. 
Mangiebt damit segensreiche Wirkungen Jesu zu; aber es war ein da- 
mals nicht unerhérter Gedanke, dass von einer bésen Macht Gutes aus- 
gestreut wird, damit sie schliesslich die Menschen um so sicherer be- 
herrsche!. Auch Paulus weiss, dass der Satan selbst sich manchmal indie 
Gestalt eines Engels des Lichtes verwandelt (II Kor 11 14), Hin ahnlicher 
Gedanke wurde jetzt gegen Jesus geltend gemacht, und das darf nicht 
Wunder nehmen: schien doch alles Gute, das von ibm ausging, dem in 
den Augen eines Juden verderblichsten Zwecke zu dienen, der Ver- 
nichtung des Heiligtums Israels, des Gesetzes. Ohne Zweifel machte 
diese Behauptung der Schriftgelehrten, Jesus treibe im Dienste des 
Teufels Teufel aus, grossen Hindruck. 

Jesus antwortete auf diese Anklage: wenn Satan den Satan be- 
kaimpfe, so sei,das Reich des Bésen geteilt, und seine Herrschaft zer- 
falle; die Austreibung der Daimonen sei also selbst dann ein gutes 
Zeichen, wenn Beelzebul ihm wirklich die Macht gegeben hatte, die 
bésen Geister zu verjagen. Also Ueberwindung des Bésen ist unter 
allen Umstinden gut. Dann aber sagt Jesus: wer in das Haus eines 
gewaltigen Mannes eindringe und seine Habe pliindere, der miisse den 
Gewaltigen zuerst gebunden haben: Jesus kann nicht bése Geister 
austreiben, wenn er selbst im Banne eines bésen Geistes steht; nur 
ein innerlich reiner Mensch kann iiber unreine Geister Herr werden. 
So treibt er also durch Gottes Beistand (durch den Finger Gottes éy 
daxtibAw 320d Lic 11 20) die bésen Geister aus, und das diirfte ein Zeichen 
dafiir sein, dass hier das Gottesreich schon im Voraus da ist. Also 
der Anklage, durch unreine Geister Macht iiber die Geister zu haben, 
stellt Jesus den Gedanken entgegen, dass die héchste Segensfiille, das 
Gottesreich, in seinem Wirken schon vorweggenommen ist. Das ist die 
freudige Gewissheit, die ihn auch so schmahlicher Verlaumdung gegen- 
iiber aufrecht bleiben lasst?. 


1 Nur so wird man die Anklage verstehen diirfen Mc 3 22: er hat Beelzebul, 
und durch den Herrscher der Dimonen treibt er die Dimonen aus. Dabei ist Jesus 
freilich selbst als von Beelzebul besessen gedacht; BeehCeBod) eye ist natiirlich = 
Satpovoy ze. Mt 11 18 Le 7 33 8 27 Joh 7 20 8 48—52; deutlichst ausgesprochen ist 
die Anklage Me 3 30: nrvedus. dxadaptoy gyet. Aber dieser bose Geist in ihm stiftet 
zunichst Gutes, um die so Verfiihrten ganz zu verderben. 

2 Jesus stellt also der Verliumdung, als ob ein bdser Geist ihn in seiner Ge- 
walt habe, die Meinung gegeniiber, er selbst miisse das Bose tiberwunden haben; 
sonst kénne er bése Geister nicht vertreiben. Das ist natiirlich nur eine Darlegung 
seiner Auffassung, keine Widerlegung der Gegner, die gerade in der Vertreibung 
der Dimonen durch Beelzebul eine Heimtiicke des Satan erblicken. Jesus hat hier 
aber fiir seine Darlegung noch einen Bundesgenossen, auf dessen Beweiskraft er 
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Aber noch spricht er ein ernstes Warnungswort, das sich diese 
Verliumder merken mégen. Er erklirt, dass alle Siinden und Lister- 
worte den Menschenkindern vergeben werden kénnen, mit einer ein- 
zigen Ausnahme: wer den heiligen Geist lastere, der habe nimmermehr 
Vergebung, sondern lade eine ewigeSchuld auf sich. Jesus weiss, dass 
er seit seiner T'aufe von Gottes hl. Geist getrieben wird; aber seine 
Gegner sagen, er sei von Beelzebul besessen. Solche Liasterrede halt 
Jesus fiir unvergebbar. — Wer das Gute deutlich vor Augen sieht und 
es fiir eine Wirkung des Teufels zu erkliren vermag, der ist nicht zu 
retten. Das Gute kann sich nur zeigen und seine Schénheit offen- 
baren; dabei verlangt es aber ein Auge, das diese Schénheit zu sehen 
und zu versteben vermag. 

Zunichst hatte aber Jesus verloren. Die Erklarung gegen die im 
Gesetz enthaltenen Reinheitsgebote war so deutlich gegeben und wurde 
durch die Gegner auch der Bevélkerung jedenfalls so deutlich vor 
Augen gefiihrt, dass jeder wihlen musste zwischen der neuen und der 
alten Religion?. Da kann es nicht Wunder nehmen, wenn die Menge, 
die eben noch Jesus nachgezogen war und seine Worte gerne gehGrt, 
seine Heilwirkungen gerne erfahren hatte, sich im ganzen mit wenigen 
Ausnalmen von ihm abkehrte. Er erfahrt es, dass er auf jiidischem 
Boden unmoglich ist; er ist ausgestossen und verworfen. Da ent- 
schliesst er sich, das jiidische Gebiet zu verlassen. 


wenigstens bei seinen Jiingern rechnen kann: seine ganze Persdnlichkeit, wie sie 
sich ihnen bisher dargestellt hat. 

1 Als neue Religion, nicht etwa nur als Abart der alten, stellte sich Jesu 
Predigt jetzt dar; denn das mosaische Gesetz war das Herz des jiidischen Glaubens; 
eine Scheidung zwischen Wichtigem und Unwichtigem, Verginglichem und Blei- 
bendem in ihm war ohne Bruch mit dem Judentum ganz undenkbar: vgl. Dt 27 26 
Gal 3 10. 
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Quellen: Mc 7 24—9 29 (—Mt 15 24—1721 Le 9 is—a2 Mc 815 = 
Le 121). Zum Abschied aus Galilia das Wehe iiber Chorazin, Beth- 
saida, Kapernaum Mt 11 2i—23 = Le 10 13—15; seine Begleiter Le 9 
57—62 = Mt 8 19-22; dazu auch Le 14 25—33 (Mt 10 3738); ihr Unter- 
halt Le 12 22—s2 = Mt 6 e5—34. Zur Geschichte von der Syrophéni- 
kerin Le 4 25—27. Die Heilung des xwod¢ Mc 7 32—36 bringt Mt schon 
Mt 9 s2 33 gekiirzt und umgestaltet. Zum Ausflug nach Dalmanutha 
Mt 1539 Mayadéy; zur Zeichenforderung: das J onaszeichen Lc 11 29—32 
= Mt 12 ss—42 Le 17 20 21 Le 12 54-56 (Mt 1623) Le 131-5. Zur 
Warnung vor dem Sauerteig der Pharisiier und des Herodes I Kor 567 
Gal 59. Die Heilung des Blinden von Bethsaida Mc 8 22—26 hat Mt 
auch vorausgestellt und geindert (zwei Blinde: Mt 9 27—31). Zum Ur- 
teil tiber Jesus vgl. Mc 6 14-16; beachte Mt 16 14 Jeremia. Zur 
Namengebung an Petrus Mt 1618 vgl. Joh 1 42 Mc 316. Wegen der 
Schliissel des Himmelreichs Mt 16 19 vgl. das Wort Schliissel in Ape 
118 37 920 und Le 1152; sonst Mt 1818, Das Verbot, das Geheimnis 
zu offenbaren Mc 8 30, wird begriindet Mt 76. Die drei Tage bis zur 
Auferstehung Hos 612. Zur Verklarung II Petr 117. Zu Mc 913 
(Elia = Taufer) vgl. Mt 1114, Die Heilung des Epileptischen min- 
destens an falscher Stelle wegen der jpapyatsic Me 9 14, 

Es ist eine durch den Bericht des Mc-Evangeliums vollkommen 
sicher gestellte Thatsache, dass Jesus nach dem Streit mit den Schrift- 
gelehrten’aus Jerusalem und nach dem offenkundigen Bruch nicht bloss 
mit der pharisiischen Ueberlieferung, sondern mit der jiidisch gesetz- 
lichen Frémmigkeit iiberhaupt, langere Zeit den eigentlich jiidischen 
Boden gemieden hat. Er wendet sich zuerst dem phonikischen Gebiete 
zu und gelangt bis nach Sidon; dann kehrt er zwar zum Gennesaretsee 
zuriick; aber er kommt jetzt an das heidnische Ostufer im Gebiet der 
Dekapolis; von da macht er einmal den Versuch, sich wieder auf jii- 
dischem Boden zu zeigen, kehrt aber rasch wieder zuriick, und noch 
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einmal zieht er von dem See weg nach Norden bis in die Dérfer von 
Cisarea Philippi (Paneas, Baniyas); erst hier entschliesst er sich, todes- 
mutig, wieder den jiidischen Boden zu betreten, und zwar geniigt ihm 
jetzt nicht mehr die Riickkehr nach Kapernaum,; gerade nach dem 
Mittelpunkt jiidischen Volkslebens, nach Jerusalem, will er wandern 
(Me 7 24 31 8 10 2227 9 30 33 10 1 32). 

Aber trotz dieser klaren Ueberlieferung bei Mc ist der Aufenthalt 
Jesu auf heidnischem Boden bald vollig aus dem Gedichtnis der Chri- 
stenheit verschwunden. Bei Mt ist 15 21 zwar noch gesagt, dass Jesus 
sich in die Gegend von Tyrus und Sidon nach dem Streit mit den Je- 
rusalemer Schriftgelehrten zuriickgezogen hat; aber schon Mt 15 29 
weilt er wieder am See Galilias und heilt alle die Kranken, die ihm 
gebracht werden; davon, dass er jetzt am heidnischen Ostufer sich auf- 
halt, ist hier nicht die Rede. Bei Le 918 bleibt auch die Gegend von 
Cisarea Philippi als Ort des Petrusbekenntnisses unerwahnt; von einem 
zeitweiligen Aufenthalt auf heidnischem Boden ist iiberhaupt nicht die 
Rede. Im Joh-Evangelium gilt es gar als ein thorichtes Missverstand- 
nis eines Ritselwortes Jesu, wenn die Juden sich fragen: wohin will 
er doch reisen, dass wir ihn nicht finden sollen? Will er vielleicht in 
die Diaspora der Hellenen gehen und die Hellenen belehren? Joh 7 353, 

Dass Jesus dieses Weggehen auf heidnischen Boden als etwas 
Bitteres, sein Wirken zur Unzeit Lihmendes empfunden hat, ist schon 
daraus zu entnehmen, dass er seinen Jiingern einst bei ihrer Aus- 
sendung ausdriicklich verboten hatte, auf heidnische Strasse zu gehen 
(Mt 105), weil namlich die Zeit auch nur fiir die Busspredigt in den 
Stidten Israels zu kurz erschien bei der Nahe des géttlichen Gerichtes 
(Mt 1023). Er hat also nur unter dem Druck harter Notwendigkeit 
sich entschliessen kénnen, den Boden seines Volkes zu verlassen. Ge- 
rade darein hat sich die spétere Christenheit nicht finden kénnen. Das 
letzte schwere Schicksal Jesu, seine Hinrichtung am Kreuz, wurde ihr 
durch W orte Jesu selbst und durch die Predigt des Paulus verstindlich 
gemacht; dagegen diese Leidenszeit freiwillig-unfreiwilliger Verbannung 
passte nicht zu dem Bilde des Gottessohnes, dessen Menschenleben 
man immer mehr als eine fortgesetzte Offenbarung der Gottheit be- 


* Die Flucht Jesu auf heidnischen Boden zu vergessen, war leicht mdglich, 
weil Jesus in dieser Zeit, so lange er vom Gennesaretsee fern war, nicht 6ffentlich 
gewirkt hat. Volksreden und Heilungen treten in diesem Abschnitt des Lebens 
Jesu aus nattirlichen Griinden zuriick. Die Belehrung der Jiinger ist aber nicht 
ebenso wie Volksrede und Heilungen an bestimmten Ort gebunden; man konnte 
die Worte Jesu an seine Jiinger festhalten, auch wenn man den Ort vergessen hatte, 
wo sie gesprochen waren. 
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greifen wollte. Das Vergessen dieser Abwesenheit Jesu vom jiidischen 


Boden hat denselben Grund, wie wenn schon im Le-Evangelium der 


Gekreuzigte nicht mehr betet: ,mein Gott, mein Gott, warum hast du 
mich verlassen?“ und wie wenn im Joh-Evangelium von einer Ver- 
suchung Jesu und von einem Kampf Jesu in Gethsemane nicht mehr 
die Rede ist}. 

Wir haben aber noch Worte Jesu, in denen sich seine Stimmung 
beim Weggang von den bisherigen Wirkungsstitten sehr deutlich aus- 
spricht. Hs ist ein Wehe iiber Chorazin und Bethsaida und ein Wehe 
iiber Kapernaum (Mt 11 21-23 = Le 10 13—15). Ueber Chorazin 
(Keraze) fiihrte Jesus der Weg nach Tyrus von Kapernaum aus, mochte 
er nun iiber Tibnin reisen: das ist die weitere Strecke (15 Stunden), 
oder tiber Jatir: das ist auch nicht viel kiirzer (etwa 14!/2 Stunden). 
Von Chorazin aus hatte Jesus einen schénen Ausblick auf den Genne- 
saretsee; hier war also ganz der geeignete Platz, um von ihm Abschied 
zu nehmen; und der Zug ins Phénikerland legte es nahe, die Schuld 
der Orte, die Jesu Predigt verwarfen, mit der Schuld von Tyrus und 
Sidon zu vergleichen. So rief Jesus aus: , Wehe dir, Chorazin, wehe 
dir, Bethsaida; denn wenn in Tyrus und Sidon die Krafte wirksam ge- 
worden wiren, die in euch wirksam wurden, so hatten sie lingst in 
Sack und Asche Busse gethan. Doch sage ich euch, Tyrus und Sidon 
wird es am T'age des Gerichtes ertriglicher gehen als euch! Und du, 
Kapernaum, solltest du nicht bis zum Himmel erhoben werden? bis 
zur Unterwelt wirst du hinabkommen; denn wenn in Sodom die Krifte 
wirksam geworden waren, die in dir wirksam geworden sind, so stiinde 
es noch heute. Doch sage ich euch, dass es Sodoms Lande ertriglicher 
gehen wird am Tage des Gerichtes als dir* (Mt 11 21—24 Le 10 12—15 
gekiirzt), Das sind Worte, die tiefen Schmerz und die Bitterkeit eines 


1 Hs ldsst sich freilich fragen, wie Jesus flichen konnte, da er doch die Not- 
wendigkeit, an Israel zu wirken, bei der Aussendung seiner Jiinger so ernst betont 
hatte, und da er, der Messias, doch ganz besonders des gottlichen Schutzes gewiss 
sein durfte. Aber er flieht nicht allein, sondern mit einer Gemeinde, auf die er nach 
der Lostrennung vom heimischen Boden erst recht und, wie das Petrusbekenntnis 
bei Caisarea Philippi beweist, mit grossem Erfolg einwirkt. Aus der Antwort an 
Petrus (Mt 1618) wird deutlich, dass Jesus diese Gemeinde in ihren Anschauungen 
festigen wollte, ehe er selbst unterging. Noch spater nennt er diese Gemeinde das 
Salz der Erde: wenn das Salz seine Kraft verliert, womit kann man wiirzen (Mc 
950). So konnte es Jesus wohl fiir seine Aufgabe halten, die Seinigen aus einer 
gegen ihn aufgebrachten Bevélkerung zunachst auszuscheiden, um sich ihnen ganz 
und gar zu erschliessen. Gegen seine urspriingliche Absicht war das freilich. Hr 
hatte durch die Aussendung der Zwolf seine Wirksamkeit erweitern und verstarken 
wollen, und diese Wirksamkeit war fiir jetzt gelahmt. 
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emporten Herzens verraten. Jesus klagt, dass er umsonst gearbeitet 
hat!. An diesen Orten ist geschehen, was heidnische oder tief in 
Laster versunkene Stidte nach dem Urteil Jesu zur Besserung auf-— 
geriittelt hitte; hier hat es keine Wirkung gethan?. Darum, erklart 
er, werde es diesen Orten im Gericht Gottes schlimmer ergehen als 
den heidnischen Stidten Tyrus und Sidon und dem um seiner Laster 
willen zerstérten Sodom; denn Chorazin, Bethsaida, Kapernaum hatten 
in Jesu Thaten die Wirkungen des hl. Geistes vor Augen; trotzdem 
haben sie Jesus gelistert und verworfen. So ist ihre Schuld unver- 
gebbar nach dem letzten Wort, das Jesus seinen Gegnern gesagt 
hatte (Mc 3 2s—30)*, Mit diesen Reden thut ja Jesus dasselbe, wie 
wenn er ein andermal Siindenvergebung zusichert: er greift ge- 
wissermassen dem Urteil Gottes oder des Messias vor (Mc 27). Aber 
auch das gehort zur Selbstgewissheit und inneren Freiheit seiner Per- 
sonlichkeit, dass er jederzeit sicher ist, sein klares Urteil stimme mit 
dem Urteile Gottes iiberein; nur eine Persdnlichkeit mit solcher Ueber- 
zeugung brachte es tiber sich, die eigene Anschauung von Gut und Bose 
einer viele Jahrhunderte alten, von der Gesamtheit seines Volkes als 
heilig geachteten Ueberlieferung entgegenzusetzen +. 

Jesus ist nicht allein in die Verbannung gegangen. Genau lasst 
sich nicht sagen, wie gross die Schar seiner Begleiter gewesen ist. 
Doch diirften die Zwélf dazu gehdrt haben, Noch die spateren Evan- 
gelien hatten davon Kunde, dass gerade sie bei Jesus ausharrten in 


1 Dieselbe Erfahrung hatte Jesus sonst. ruhiger hingenommen: die Gleichnisse 
vom Saéemann und Samenkorn (Kap. X S. 198) finden sich damit in der Weise ab, 
dass sie den reichen Segen eines teilweisen oder spaten Erfolges betonen. Auch jetzt 
hat Jesus die Jiinger bei sich, die durch Wirksamkeit an diesen Orten gewonnen 
waren. Aber wenn man nicht, um die Gottlichkeit Jesu zu behaupten, ihn zum 
Schatten eines Menschen herabdriicken will, dann muss man ihm auch die Er- 
regungen zutrauen, ohne die ein Menschenherz auf Erden nicht leben kann. 

? Vegi. dhnliche Urteile iiber israelitische und heidnische Stadte schon bei 
Amos (83 9—11). Bei Jesus ist ahnlich noch das Wort vom Jonaszeichen (Le 11 29—32 
Mt 12 ss—ag). 

5 Vel. Kap. X S. 232. 

* Hs ist fiir die christliche Kirche geradezu verhingnisvoll, dass das iiber- 
lieferte Bild Christi, wie es von Geschlecht zu Geschlecht weitergegeben wird, nur 
Ziige einer weichen, feinfiihligen, mitleidigen und geduldigen Art an sich tragt, 
wihrend Jesu Festigkeit, Thatkraft, mannliche Riistigkeit fast verschwinden. Und 
doch ist es nur geschichtliche Wahrheit, dass Jesus die Grésse seines Jiingers, 
wie die Grosse Gottes selbst in der unerschiitterlichen Beharrlichkeit bei selbst- 
losem Wirken fiir andere gesehen hat (Kap. IX S. 189 Anmerkung 1). Solche Be- 
harrlichkeit setzt aber den Mannesmut voraus, der das Falsche zuriickweist, wo es 
ihm auch entgegentritt. 
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den Zeiten seiner Versuchung, als er um seines Missgeschicks willen 
an seinem gottgegebenen Beruf hatte verzweifeln kénnen (Lc 22 28), 
oder als andere Jesus verliessen (Joh 6 66—71). Bei Le sind uns nun 
drei, bei Mt zwei Erzihlungen iiber den entscheidungsvollen Augen- 
blick mitgeteilt, da an jeden Anhinger Jesu die Frage herantrat, ob 
er fernerhin bei Jesus oder aber bei den Seinigen und bei seinem Volke 
bleiben wolle (Le 9 57—62 = Mt 8 1922). Begeistert kommt einer zu 
Jesus: ,ich will dir folgen, wohin du auch gehst.“ Jesus sprach 
zu ihm: ,die Fiichse haben Gruben, die Vogel des Himmels haben 
Nester, das Menschenkind aber hat nicht, wohin es sein Haupt legt*. 
Sonst liebt es Jesus, die Fiirsorge Gottes fiir den Menschen durch 
einen Schluss vom Geringeren zum Grdsseren glaublich zu machen, 
indem er auf die Fiirsorge Gottes fiir die wertlosen Végel, Sperlinge 
und Raben, hinweist (ic 126 24). Jetzt beherrscht ihn eine ganz an- 
dere Stimmung: fiir Fiichse und Végel ist tiberall in der Welt gesorgt, 
fiir den Menschen nicht. Nur ist auch hier der Gedanke vorhanden, 
dass der Mensch doch viel mehr wert ist als Fiichse und Vogel. Aber 
er bedarf mehr, und deshalb findet er seine Anspriiche hiufiger nicht 
befriedigt. Jedenfalls weist also das Wort den begeisterten Mann auf 
den Ernst seiner Entschliessung hin. , Wenn du mir iiberall hin folgen 
willst, so wirst du mit mir Entbehrungen leiden“?. Ein zweiter soll 
Jesus begleiten; er gehért wohl schon linger zur engeren Gemeinde 
Jesu; aber er bittet noch um Verzug und hat dazu dusserst dringenden 
Grund: sein Vater ist gestorben, den will er noch vorher bestatten. 
Aber Jesus kann keinen Verzug gewihren; ihm erscheint auch der 
Abschied beim Tod eines Angehorigen nicht mehr so schlimm, da das 
Gottesreich vor der Thiire steht, das ja ein Auferstehen und damit ein 
Wiedersehen bringt: der Jiinger, der jetzt den toten Vater verlasst, 
wird kaum linger von ihm getrennt sein, als ein anderer, der sich von 
den lebenden Eltern losreisst. So erklirt sich Jesu Wort: ,,lass die 
Toten ihre Toten begraben, du aber gehe hin und verkiinde das Reich 
Gottes.“ Es ist deutlich, welche Menschen hier mit den Toten gemeint 
sind, die ihre Toten begraben mégen. Hs sind die, welche das Evan- 
gelium von der Nahe des Gottesreiches und damit die Hoffnung auf 
baldige Vereinigung aller Frommen in einem ewigen Leben nicht be- 
sitzen. Es ist derselbe Gedanke, wie ihn Paulus I Thess 4 13 ausdriickt: 
»ihr sollt euch nicht betriiben, wie die anderen, die keine Hoffnung 
haben‘. Jesu Wort klingt ja hart; aber der kennt das Leben schlecht, 


1Vgl. Kap. VIII S.131 Anm. 1. Hier ist das Menschenkind offenbar der 
Mensch, der sich seiner Aufgabe bewusst ist, gegeniiber den raubtierartigen 
und leichtfertigen Menschen, die iiberall zugreifen. 
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welcher meint, es kénne keinen Anlass geben, der einen abhiilt, an der 
Bestattung des eigenen Vaters teilzunehmen. Und wenn Jesus mit der 
Schar seiner Anhinger den jiidischen Boden verliess, so hat er das 
gewiss im Augenblick dringender Gefahr gethan; da mussten also auch 
sonst heilige Pflichten zuriickgestellt werden’. Nach der Abweisung 
dieses Wunsches kann es nicht auffallen, dass auch ein anderer keine 
Gewihrung seiner Bitte erreicht, der Jesus folgen, aber zuvor sich in 
seinem Hause verabschieden will. Jesus erklirt: ,,keiner ist fertig fiir 
das Reich Gottes, der noch zuriickblickt, nachdem er seine Hand an 
den Pflug gelegt hat.“ Die Schar Jesu fihlt sich also als die Gemeinde 
des kiinftigen Gottesreiches. Jeder, der zu ihr gehort, soll fiir das 
Gottesreich fertig sein. Dazu gehért aber auch, dass er sich losreissen 
kann von dem, was nur zur jetzigen Welt gehért. Er muss sich ganz 
und gar der Vorbereitung auf den Hintritt in Gottes Reich hingeben, 
wie der Pfliiger ganz und gar die Blicke auf seine Arbeit gerichtet 
halten muss. Jesus hat diesen Gedanken auch der Gesamtheit seiner 
Jiinger gegentiber scharfen Ausdruck gegeben: wer Vater und Mutter, 
Weib und Kind, Bruder und Schwester, dazu auch sein eigen 
Leben nicht hasst, kann nicht sein Jiinger sein; wer sich nicht be- 
trachten will als einen Verurteilten, der schon sein Kreuz zur Hin- 
richtung schleppt, kann Jesu Jiinger nicht sein (Mt 103738 Le 14 
2627). Das will doch heissen: wer mit Jesus zieht, der muss wissen, 
dass das eine véllige Abkehr von seinen nichsten Angehdrigen be- 
deutet, und dass er sein Leben aufs Spiel setzt. Jesus weiss also, dass 
er selbst als ein todeswiirdiger Verbrecher verurteilt ist, wenn auch 
noch kein Gerichtshof dieses Urteil ausdriicklich ausgesprochen hat, 
und dass die, welche jetzt bei ihm bleiben, auch dem Tode verfallen 
sind*. Das erklirt seine rasche Flucht vom jiidischen Boden. Und 


* Dabei handelt es sich wohl um Lebensgefahr (vgl. Mc 3 6); aber noch dring- 
licher war diese Gefahr, weil sie den Bestand des Evangeliums in der Welt bedrohte 
(Mt 16 1s Me 9 50 vgl. S. 235 Anm. 1). Jesus selbst stellt eine heilige Pflicht 
zurick: er wird ferne von der Heimat seinem Volk nicht mehr Busse predigen 
k6onnen. 

* Das Urteil tiber Jesus ergab sich aus Dt 15 20 27 26, das iiber seine Jiinger 
aus der letzteren Stelle, wenn nicht aus beiden. Nach Joh 9 22 12 42 kénnte man 
auf einen jetzt erfolgten formlichen Ausschluss der Jiinger Jesu aus der Synagoge 
schliessen. Aber diesen Stellen steht im Joh-Evangelium selbst Joh 162 gegen- 
iiber, wo Jesus in seinen Abschiedsreden den Ausschluss aus der Synagoge den 
Jiingerm erst fiir die Zukunft vorhersagt; dazu kommt, dass Jesus in Jerusalem 
ohne Schwierigkeit in den Tempel mit seinen Jiingern eintritt (Mc 11 1527 u.s. w.), 
und dass noch zur Zeit der Gefangennahme des Paulus die Jerusalemer Gemeinde 
reichlichst im Tempel verkehrte (Act 2126). Also hat ein férmlicher Ausschluss 
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wenn hier zum erstenmal der Kreuzestod, das Tragen des Kreuzes 
zur Richtstiatte, in deutlichen Worten als Jesus und seine Jiinger er- 
wartend zum Ausdruck kommt, so ist dabei nichts verwunderlich: Jesus 
ware spater nicht am Kreuz gestorben, wenn die Kreuzigung nicht in 
Palistina damals die landesiibliche Form der Hinrichtung gewesen 
ware, so dass man sehr hiufig einem solchen kreuztragenden Verur- 
teilten auf seinem letzten Weg begegnen konnte. Sollen also die 
Jiinger wissen, dass sie sich jetzt von den Jhrigen lossagen und den 
Tod gewirtigen miissen, so mahnt sie Jesus, sich ernstlich zu priifen, 
ob sie auch imstande sein werden, das durchzufiihren, was sie jetzt be- 
ginnen wollen. Er sagt das in zwei Bildern: ein Baumeister, der einen 
Turm bauen will, muss zuerst die Kosten des Baues berechnen, damit 
der Bau nicht unvollendet bleiben muss, und er verspottet wird!; und 
ein K6nig, der in den Krieg zieht, beriit sich vorher, ob er mit seinem 
geringen Heer der Streitmacht des Feindes gewachsen ist. So muss 
also jeder, der mit Jesus geht, sorgfiltig seine Kraft priifen, ob er 
stark genug ist, um mit allem, was ihm bisher lieb war, zu brechen und 
in Not und Tod bei Jesus auszuharren (Le 14 28—s33). Die Zwolf 
scheinen also diesen Mut bewahrt zu haben. Hs diirften auch da Un- 
terschiede gewesen sein. Neben dem Felsenmann Simon zieht der 
spdtere Verriter mit Jesus. Die Zwélf waren iibrigens schon jetzt 
persénlich gefahrdet; sie hatten ja gleich Jesus gepredigt; sie waren 
auch der Bevélkerung als seine naichsten Jiinger bekannt; wenn Jesus 
wegging, konnte sich der Hass der Gesetzeseiferer leicht auf sie ent- 
laden. Hine solche geschichtliche Betrachtung soll aber gewiss dem 
Ruhme nicht Abbruch thun, den sie durch ihren Mut und ihre Treue 
gewonnen haben. Hs ist aber nicht unwahrscheinlich, dass ausser 
ihnen auch Frauen mit Jesus gezogen sind. Das Le-Evangelium nennt 
drei mit Namen, die schon in Galilia Jesus begleitet haben: Maria aus 
Magdala (aus der Jesus sieben Diimonen vertrieben habe)*, Johanna, 
die Gattin eines éxitpomoc, d. h. Finanz- oder Verwaltungsbeamten des 
Herodes (Antipas), und eine Susanna (Le 823). Auch bei Me (15 4041) 
werden drei Frauen genannt, die schon in Galiléa Jesus folgten und 
ihm dienten; Maria von Magdala steht auch hier an erster Stelle; dann 
folgt eine Maria, die Mutter des jiingeren Jakobus — damit ist wohl 
der zweite Apostel dieses Namens (Jakobus, der Sohn des Alphiius) 


aus der Synagoge nicht stattgefunden. Vgl. auch die Erzihlung von der Tempel- 
steuer Mt 17 24—27 und ihre Besprechung Kap. XII. 
1 Vol. Kap. IV 8.77: das Gleichnis ist aus dem Handwerk Jesu entnommen. 
2 Vol. Kap. X S. 211 Anm. 2. 
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gemeint Mc 3 1s — und des (unbekannten) Joses’; endlich eine Salome: 
das sind denn auch die Frauen, die nach der Auferstehung an das Grab 
kommen (Mc 161). Bei Mc und Lc ist aber gesagt, dass diese Frauen 
keineswegs die einzigen in der Umgebung Jesu waren. Es darf wohl 
hervorgehoben werden, dass es kaum ein schéneres Zeugnis fiir den 
tiefen Eindruck von der ernsten, heiligen Art dieser von ihrem Volke 
verstossenen Schar giebt, als dass das Zusammensein von Mannern und 
Frauen in einer jetzt ruhelos wandernden Gemeinschaft bei keinem der 
vielen gleichzeitigen Gegner unseres Wissens Anstoss erregt hat. 
Allerdings haben wir kein Zeugnis dafiir, dass diese Frauen auch auf 
heidnischem Boden zu der Schar Jesu gehort haben. Aber es ist an- 
zunehmen, da sie schon in Galilia mit ihm gezogen sind und wieder 
den Todesgang nach Jerusalem mit ihm machen. Ein Zuriickbleiben 
hatte in diesem Augenblick einen Abfall bedeutet, und der spiitere Zug 
nach Jerusalem war um nichts weniger gefahrlich, als das jetzige Weg- 
gehen auf heidnischen Boden. 
Sorge fiir den Von diesen Frauen wird nun Le 83 erzahlt, dass sie Jesus und 
co seinen J iingern dienten mit ibrer Habe (éx t@y drapyévrwy adtaics). Die 
Sorge um den taglichen Bedarf trat naturgemiss an die Jiinger heran, 
wenn sie ihr gewohnliches Handwerk? zugleich mit der Heimat auf- 
geben mussten und doch auch nicht mehr fiir ihre Predigtarbeit und 
Heilthatigkeit die Hilfe und Gastfreundschaft in Anspruch nehmen 
konnten, wie Jesus im Hause des Petrus in Kapernaum oder die Zwélf 
nach der Weisung Jesu bei ihrer Aussendung. So scheinen denn auch 
die Fragen: ,was werden wir essen? was werden wir trinken? womit 
werden wir uns kleiden?“ bald genug an Jesu Ohr gekommen zu sein. 
Er wehrt aber dieser Angst, indem er zum Gottvertrauen ermahnt. 
Wie ihm selbst einst in Hunger und Entbehrung klar geworden war, 
dass der Mensch auch von einem Gottesworte leben kénne, so sagt er 
jetzt seinen Jiingern, das Leben werde noch durch anderes erhalten 
als durch die Nahrung, und der Leib werde noch durch anderes ge- 
schiitzt als durch die Kleidung (Le 12 23 — Mt 6 25: das Leben ist mehr 
als die Nahrung, der Leib ist mehr als die Kleidung)*. Und dabei weist 


* Aus der Nennung solcher uns sonst unbekannter Manner (vgl. auch die 
Sohne des Simon von Kyrene, Alexander und Rufus Me 15 21) ersieht man, dass 
das Mc-Evangelium noch eine Bekanntschaft seiner Leser mit Mannern der neu- 
testamentlichen Zeit voraussetzt: eine Erkenntnis, die fiir Beurteilung der Glaub- 
wiirdigkeit des Evangeliums von grossem Werte ist. 

» Wir wissen, dass Simon, Andreas, Johannes und Jakobus Fischer waren 
(Mc 1 16—20). Zweifelhaft ist die Gleichsetzung des Matthius mit dem Zollner Levi 
(Mc 214 = Mt 99). 

* Jesus setzt hier der materialistischen die teleologische Betrachtungsweise 
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er auf die Raben hin, die nicht sien und ernten, keine Scheunen und 
keine Vorratshiuser haben, und Gott nihrt sie doch: die Jiinger haben 
aber doch weit grésseren Wert als diese Vogel’. Und die Lilien wachsen, 
ohne zu arbeiten und zu spinnen, und doch ist jede von ihnen schéner 
gekleidet, als sich Salomo in all seiner Herrlichkeit zu kleiden ver- 
mochte. So schmiickt Gott die Feldblume, die einen Tag nicht iiber- 
dauert; er wird also die Jiinger nicht vergessen. Das sind freilich mehr 
anschauliche Bilder als Beweise. Im Winter verhungern viele Raben; 
das Kleid der Lilien ist eher mit der Schénheit des menschlichen Kér- 
pers als mit dem, was wir Kleid nennen, zu vergleichen. Raben und 
Lilien kénnen nicht um Brot und Kleid arbeiten; dem Menschen sind 
solche Krafte gegeben. Aber man thut Jesu Worten Unrecht, wenn 
man sie so niichtern und so langweilig einem strengen Verhér unter- 
zieht. Gerade diese endlosen Bedenklichkeiten und Griibeleien will 
Jesus aus dem Gedankenkreis seiner Jiinger weghaben. Er tadelt an 
ihnen den Mangel an Zuversicht (o\vjémotot Mt 6 30 Le 12 28). Das ist 
ihm das Schéne an dem Naturleben, dass es von dieser Angst um das 
Morgen im wesentlichen frei ist?. Solche gliickliche Unbefangenheit 
fehlt ja freilich dem Menschen gewéhnlich infolge der grossen Vorziige, 
die er vor den Tieren und vor den Blumen hat; es wire auch wirklich 
iibel um ihn bestellt, wenn er nicht vorschauend fiir die zukiinftigen 
Tage seine Massregeln trife; nur die Angst, das bittere Vorgefiihl 
kiinftiger Not méchte Jesus verbannen. Und das ist ein Segen: denn 
vorzeitige Angst lahmt auch die Kraft, in ruhiger, tiberlegter Weise 
der Zukunft vorzuarbeiten. Wie wenig menschliche Sorge ausrichtet, 
zeigt Jesus an einem unanfechtbaren Bild: keiner kann seinen Wuchs 
um eine Elle vergréssern; er kann sich durch seine Kleidung vielleicht 
scheinbar vergréssern, seinen Wuchs vergréssern kann er nicht. Aus 
alle dem wird der Schluss gezogen: ,so fraget auch ihr nicht, was ihr 
gegentiber. Nicht die ausseren Subsistenzmittel, sondern der Wert eines Ge- 
schépfes entscheidet iiber seine Dauer. Das ist der Glaube des Mannes, dessen Er- 
fahrung war, dass das Menschenkind oft keine Unterkunft findet , wo Fiichse und 
Végel Gruben und Nester haben. Auch solcher Glaube fordert Mut. 

1 Diese Jiinger sind es, die sich nach Jesu Willen fiir das kommende Himmel- 
reich vorbereiten; ja, in der gliicklichen Higenart, die sie von ihm empfangen, leben 
sie schon jetzt im Himmelreich; dazu weiss Jesus, dass sie des Messias Genossen 
und Freunde sind; da weiss er, dass sie unter Gottes besonderem Schutze stehen. 

2 Das ist freilich eine wesentlich andere Auffassung des Naturlebens, als sie 
dem Apostel Paulus eigen ist, wenn er sagt, die gesamte Schopfung seufze und 
klage unter dem Joch der Verginglichkeit (Rom 8 19-22), Vielleicht ist es richtig, 
dass hier der Stidter Paulus den Dienst der vom Menschen geknechteten Tiere vor 
Augen hat, wahrend Jesus vom Landleben herkommt und die Harmlosigkeit der 
Natur dem griibelnden Menschengeist gegeniiberstellt. 
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essen und trinken méget, und schwanket nicht hin und her!* (yj petew- 
piteode). Der Mangel an Festigkeit ist es, der Jesus auch hier nicht 
gefallen will. Er erscheint ihm als etwas Heidnisches: ,,das alles suchen 
die Vélker der Welt: aber euer Vater weiss, dass ibr das bediirft.“ 
Der Segen rechter Gotteserkenntnis ist also die damit in das Herz 
einkehrende Ruhe und Zuversicht!. Und nun werden die Augen auf 
das héhere Gut gelenkt, mit dessen Besitz auch alle kleinen Giiter des 
Lebens gegeben sein sollen: ,aber suchet sein Reich, und dies wird 
euch mitgegeben werden.“ — ,,Gottes Reich suchen“ heisst hier natiir- 
lich: ,arbeiten, dass man in es aufgenommen wird.“ Diese Arbeit soll 
alles Denken und Streben der Jiinger in Anspruch nehmen, dieArbeit 
der Besserung und Selbsterziehung fiir den Gerichtstag Gottes. Da 
kann es nun aussehen, als wollte Jesus kleine Tagessorgen damit ver- 
treiben, dass er seine Jiinger mit einer grossen, furchtbaren Angst er- 
fiillt. Aber so meint eres nicht. Diese Jiinger, die jetzt um des Gottes- 
reiches willen Heimat, Beruf und Familie verlassen, die anderen die 
Kunde vom nahen Gottesreich und von der Notwendigkeit der Busse 
gebracht haben, sind nach Jesu Ueberzeugung auch berufen, an diesem 
Gottesreich teilzunehmen. Mit derselben Sicherheit, mit der er dem 
Gichtbriichigen Siindenvergebung zusicherte, dagegen die Orte seiner 
bisherigen Wirksamkeit als dem Gerichte Gottes verfallen bezeichnet 
hat, sichert er jetzt der Schar seiner Gefaihrten das Gottesreich zu: 
yfiirchte dich nicht, du kleine Herde, denn es ist eueres Vaters W ohl- 
gefallen, euch das Reich zu geben.“ Er hat den Zwolfen ja schon nach 
ihrer Riickkehr von dem Predigtzuge gesagt, ihre Namen seien im 
Himmel geschrieben (Le 10 20)”. 

Syrophénikerin. Von dem Aufenthalt im Phonikerland weiss das Mc-Evangelium 
nur eine Heilungsgeschichte zu erziihlen (Mc 7 24—30). Es hebt hervor, 
dass Jesus hier eigentlich verborgen bleiben wollte; nachdem ihm die 
Wirksamkeit unter seinem Volke genommen war, hitte er sich am 
liebsten mit seinen Jiingern ganz in der EKinsamkeit gehalten?, Aber 
auch hier war sein Name bereits so bekannt, dass man ihn aufsucht: 


* Der Vergleich mit den Heiden lag bei dem Zug durch das Heidenland nahe. 
Aber Jesus nennt hier in einfachster Weise das, was schon israelitische und heid- 
nische Frémmigkeit ganz hauptsichlich unterscheidet: der Heide sucht den Schutz 
seiner Gotter, deren Macht er fiirchtet; Israel weiss, dass sein Gott ihm hilft. Der 
Heide sucht die sichere Festigkeit, die der Israelit in seinem Glauben hat. 

2 Vol. Kap. X S. 219. 220. 

° An eine Wirksamkeit unter den Heiden dachte er nicht, weil es ihm auf die 
Wirksamkeit an seinen Jiingern ankam. Sobald er die Jiinger zum rechten Urteil 
herangereift sieht, entschliesst er sich wieder zur Umkehr auf jiidischen Boden 
Mt 16 1721 vgl. S, 264—266. 
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Leute aus der Gegend von Tyrus und Sidon waren nach Mc 38 schon 
an den See Gennesaret zu ihm gekommen. So fleht ihn auch jetzt eine 
Frau um Hilfe fiir ihr Téchterchen an: das ist von einem unreinen 
Geist iibel geplagt; es scheint, dass dieser Geist das Madchen unruhig 
umhertrieb; denn nach der Genesung liegt es ruhig auf dem Bette 
ausgestreckt (Mc 730). Die Frau ist eine Hellenistin syrophénikischer 
Herkunft; sie war also gewohnt griechisch zu sprechen; mit Jesus 
wird sie sich ja wohl im semitischen Idiom verstindigt haben. Jesus 
schlagt zunichst ihre Bitte kurzerhand ab: ,zuerst sollen die Kinder 
satt werden; es ist nicht recht, das Brot den Kindern zu nehmen und 
den Hunden vorzuwerfen!“ Das ist eine harte Rede, die deutlich aus 
Missmut und Bitterkeit hervorgegangen ist. Seinen Jiingern hatte 
Jesus einst bei der Aussendung eingeschirft, sie sollten sich nicht an 
Heiden und Samariter wenden, weil vor allem dem Gottesvolke die 
Nihe des Gottesreiches und des Gerichtes verkiindet werden miisse. 
Auch jetzt will er nicht von diesem Grundsatz lassen, da ihm doch 
die Moglichkeit abgeschnitten ist, unter seinem Volke zu wirken. Soll 
er jetzt dieser Heidin helfen, da doch noch so viel Not unter dem 
Volke Gottes zu lindern wire? Den Kindern ist das Brot genommen, 
und den Hunden!? soll es gegeben werden. Deutlicher kann es gar 
nicht zum Ausdruck kommen, wie sehr Jesus die Verbannung aus der 
Heimat als Lihmung seiner Wirksamkeit empfunden hat. Die Frau 
hort das harte Wort Jesu; sie lasst sich dadurch nicht irre machen; 
es ist ja wohl anzunehmen, dass sie den Schmerz Jesu kennt und ver- 
steht. So bleibt sie bei dem von Jesus gewahlten Bilde, so schmablich 
es fiir sie und ihr Volk klingen mag, und sie weiss es fiir sich zu deuten: 
»Ja, Herr“, sagt sie, ,und die Hunde unter dem Tisch fressen von 
den Brosamen der Kinder.“ Was vom Tisch fallt, kommt den Kindern 
ja doch nicht zu gut; warum sollen es die Hunde nicht bekommen? 
wenn Jesus auf heidnischem Boden weilt, kann er seinem Volke doch 
nichts helfen; warum sollen die Heiden davon nicht Nutzen haben? 
Jesus erkennt, dass sie damit Recht hat, und spricht ihr die Heilung 
ihres Kindes zu. Auch hier fehlen uns alle Nachrichten, aus denen wir 
iiber Art und Dauer dieser Heilung etwas zu erkennen verméchten?. 


1 Der wenigstens im griechischen Text der Synoptiker Mc 7 27 Mt 15 26 ge- 
wahlte Ausdruck tot¢ xvvauptots ist entschieden milder, als der in dem formell ahn- 
lichen Wort Mt 76 gebrauchte tots xvatv, da das Diminutiv ein Kosewort ist. Immer 
bleibt bestehen, dass Jesus das Verhaltnis von Juden und Heiden mit dem der Kinder 
und Hiindlein im Hause vergleicht. Der weitaus hohere Wert Israels steht ihm fest. 

2 Neugierigen Leuten mag solche Auskunft nicht genug sein; aber die Wissen- 
schaft ist weder berufen noch verpflichtet, alle Neugier zu befriedigen. 

16* 
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Jesus aber tiberdenkt das seltsame Schicksal, dass er einer Heidin 
helfen muss, wihrend so viele Israeliten seine Hilfe entbehren, in Erin- 
nerung an die dhnlichen Fiihrungen des Elia und Elisa. In diesem 
Augenblick sprach er zu seinen Jiingern: ,mit Wahrheit sage ich euch: 
es gab in den Tagen des Elia viele Witwen in Israel, als der Himmel 
dreieinhalb Jahre verschlossen war, so dass Hungersnot herrschte im 
ganzen Land, und zu ihrer keiner ward Elia gesandt, sondern nur nach 
Zarpath im Gebiete von Sidon zu einer Witwe. Und es gab viele Aus- 
siitzige in Israel zur Zeit des Propheten Elisa, und keiner von ihnen 
ward rein, sondern nur der Syrer Naéman.“ Also jedenfalls ist die 
Wirksamkeit Jesu auf heidnischem Boden oder an Heiden kein Zeug- 
nis wider seinen Prophetenberuf (Le 4 25—27)1. 

Aber wiinschenswert erscheint es Jesus doch, bald wieder mit 
seinem Volk in Beriihrung zu kommen. Hr zieht im Phénikerlande nach 
Norden bis Sidon; — von Tyrus nach Sidon ist ein Weg von etwa 
sieben Stunden —; natiirlich ist seme Wanderung langsam, vielleicht 
oft ohne bestimmten Plan gewesen; es kann sein, dass die Fischer yom 
See Gennesaret einen Augenblick daran dachten, in irgend einem 
Fischerdorfe am Mittelmeer ihr Handwerk wiederaufnehmen zu konnen; 
aber lange dauerte dieser Aufenthalt auf phonikischem Boden jedenfalls 
nicht; und der Vorschlag, wenn man denn doch auf heidnischem Boden 
weilen miisse, wenigstens in den heidnischen Orten am Gennesaretsee 
der Heimat méglichst nah zu bleiben, fand wohl rasche Zustimmung 
aller’. So wandern denn die Fliichtlinge von Sidon aus wieder in siid- 
dstlicher Richtung durch das hohe Bergland hiniiber in das Gebiet der 
Dekapolis und erreichen den Gennesaretsee im Osten — das ist ein 
Weg von iiber zwanzig Stunden. Ueber das alles berichtet uns ein ein- 
ziger Vers des Mc-Evangeliums (Mc 7 31); er teilt uns namentlich gar 
nichts mit iiber die Gespriiche, die damals gefiihrt wurden, iiber die 
Belehrung der Jiinger, die doch jetzt Jesu einzige Arbeit gewesen ist. 
Es diirfte wohl manches der iiberlieferten Herrnworte aus jener Zeit 
stammen; aber nachweisen lisst sich das nicht mehr °. 


1 Jesus will freilich hier mehr sagen. Er weist auf das Unberechenbare in 
Gottes Hilfeleistung hin. Gottes Hilfe bleibt aus, wo man sie sicher erwarten zu 
diirfen meint; sie trifft ein, wo niemand auf sie gehofft hatte. Es ist ein Wort der 
Ergebung in die dunkeln Wege Gottes; dass auch hier fiir ein héheres Verstehen 
Gottes Weisheit erkennbar wire, wird nicht gesagt, aber vorausgesetzt. 

° Bei der Spirlichkeit unserer Nachrichten sind wir bei dem allem auf Ver- 
mutungen angewiesen, die nur durch die Wahrscheinlichkeit der Sache, nicht durch 
irgendwelche Ueberlieferung gestiitzt sind. 

* Hs ist hier die zweite grosse Liicke in unserer Ueberlieferung iiber die 6ffent- 
liche Wirksamkeit Jesu. Die erste fiel auf die Zeit der Aussendung der Jiinger 
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Auch die Nachrichten tiber die nichstfolgende Zeit sind iiusserst 
diirftig, Das Mc-Evangelium erzihlt von der Heilung eines Taub- 
stummen (Mc 9 32-87); ist die Glaubwiirdigkeit dieser einzelnen 
Heilungsgeschichten immer nur relativ, so ist sie hier deshalb ernsteren 
Bedenken als sonst unterworfen, weil das Richtigsprechen nicht mit 
der Gesundung des Gehérs schon gegeben ist, sondern das vielfache 
Horen einer Sprache voraussetzt. Dann wird die wunderbare Speisung 
von etwa viertausend geschildert; der Vorgang ist genau so zu be- 
urteilen, wie die friiher besprochene Speisung der Fiinftausend. Man 
wird also annehmen diirfen, dass Jesu Anwesenheit am Ostufer des 
Sees gar bald auch durch sein erneutes Heilwirken bekannt wurde und 
dass sich infolge dessen wieder gréssere Menschenmengen um ihn sam- 
melten, wenn auch der Zulauf gegen friiher etwas nachgelassen hatte; 
frtiher wurden fiinftausend gespeist, jetzt nur viertausend!. Immerhin 
ist das fiir Jesus ein so erfreulicher Erfolg, dass er sich nicht mehr 
vereinsamt und ausgestossen fiihlt; er kann auf die Begeisterung eines 
Volkes rechnen, das ihn preist und spricht: ,,er hat alles wohl gemacht: 
den Tauben giebt er das Ohr und den Stummen die Sprache wieder! 
(Mc 7 37), ob nun dieses Wort im eigentlichen oder im iibertragenen 
Sinne gemeint ist. So wagt er sogar einmal, das eigentlich jiidische 
Gebiet wieder zu betreten. 

Ueber den Ort, wo er das gethan hat, gehen unsere Nachrichten Ausfug an da 
auseinander: Mc redet von dem Gebiet Dalmanuthas (cis t& pépn Aod- bios 
wayoodd Mec 8 10), Mt dagegen von dem Gebiet Magadans (et¢ ta pra 
Mayadéy Mt 1539), Fiir uns sind beide Nachrichten insofern gleich- 
wertig, als keiner der beiden Orte sich mehr nachweisen lasst. Dass 
es sich um einen Ort auf jiidischem Boden handelt, geht daraus hervor, 
dass Pharisier aus ihm zu Jesus herauskommen?. Sie haben keine 
andere Absicht, als ihn vor der Menge blosszustellen. So fangen sie 
mit ihm zu streiten an; sie bezweifeln offenbar die Nahe des Gottes- 


(Kap. X S. 218). An unserer Stelle hingt das Vorhandensein der Liicke offenbar 
zusammen damit, dass Mc an allen Erlebnissen Jesu, die nicht unmittelbar sein 
Heilandswirken betreffen, dusserst geringes Interesse hat. 

1Dass es sich hier nicht um sichere Zahlen handelt, wurde schon Kap. X 
S. 224 hervorgehoben. Hs hat aber seinen guten geschichtlichen Grund, wenn die 
zweite Speisung keine Steigerung, sondern eine Verminderung der Zahl gegeniiber 
der ersten bringt. Bei einer willkiirlichen Vervielfachung des Wunders ware das 
wohl anders. 

2 Bs ist fiir Jesu Lage bezeichnend, dass er weder nach Mc noch nach Mt in 
die Stadt selbst gegangen ist (Mc sic t& tpn Mt cig ta etx). Aber nur Mc sagt 
ausdriicklich, dass die Pharisder zu ihm herauskamen (Mc 8 11 xo 67 \0ov... Mt 
16 1 xot mposeh9ovrec). 
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reiches; sie wollen ihm glauben, wenn er sie ein Zeichen vom Himmel! 
sehen lisst. Wenn Gott selbst fiir ihn augenscheinlich eintritt, dann 
wollen sie seine Predigt gewihren lassen. Die Forderung beweist jeden- 
falls, dass die Heilthitigkeit Jesu und seiner Jiinger weder von diesen 
selbst als Wunderwirkung ausgegeben noch von seinen Gegnern als 
solche aufgefasst wurde. Man darf sich hier nicht an den Ausdruck 
klammern, die Pharisiier wollten ein Zeichen vom Himmel (4x6 tod ob- 
payed) sehen. Der Zusatz ,vom Himmel“ sagt nur aus, woher das 
Wunder stammen soll; es liegt hier, wie so oft, eine Ersetzung des 
Gottesnamens durch Nennung des Wohnortes Gottes vor. So hért 
denn Jesus aus dem Munde seiner Gegner die Forderung, deren Inhalt 
ihm selbst schon eine Versuchung gewesen war: ,bist du Gottes Sohn, 
so thu ein Zeichen, dass man dir glaube“ Mt 45—7 Le 49-13. Wie 
damals lehnt er auch jetzt diesen Gedanken ab. ,,Was sucht dieses 
Geschlecht ein Zeichen? Wahrlich, ich sage euch, ob diesem Ge- 
schlecht ein Zeichen gegeben wird!“ Das ist emme Ablehnung, sofern 
Jesus kein solches Zeichen jetzt geben will; aber der Satz sagt gleich- 
zeitig aus, dass dies Geschlecht ein unverkennbares Zeichen der Wahr- 
heit der Worte Jesu erhalten wird?, Zur Erklarung kann man das 
freilich erst spiter gesprochene Wort Jesu heranziehen: ,, Wabhrlich, 
ich sage euch, dies Geschlecht wird nicht vergehen, bis dies alles ein- 
trifft. Himmel und Erde werden vergehen, aber meine Worte werden 
nicht vergehen“ Mc 133031. Also die Erfiillung der Zukunftsweis- 
sagung Jesu, der Untergang des alten Himmels und der alten Erde, 
wird noch diesem Geschlecht die Wahrheit der Predigt Jesu klar 
machen. Wenn es aber jetzt ein Zeichen begehrt, so erklart Jesus, 
es werde diesem Geschlecht kein Zeichen zuteil werden ausser dem 
Zeichen des Jonas. Wie Jonas den Leuten von Ninive ein Zeichen 
gewesen ist, so sollte auch das Menschenkind diesem Geschlecht ein 
Zeichen sein, Und dieses Ratselwort erklirend fabrt er fort: die Ké6- 
nigin des Siidens wird erweckt werden beim Gericht mit den Minnern 
dieses Geschlechtes und wird sie verurteilen: denn sie kam von den 
Enden der Erde, Salomos Weisheit zu héren, und siehe, mehr als Sa- 
lomo ist hier. Die Leute von Ninive werden auftreten am Gericht mit 
diesem Geschlecht und werden es verurteilen; denn sie thaten Busse 
auf die Predigt des Jonas hin, und siehe, mehr als Jonas ist hier“ (Le 
11 e9—32 = Mt 12 se—42). Das heisst doch: der Ruhm der Weisheit 
des Salomo brachte die Kénigin von Saba dazu, die weite Reise nach 
Jerusalem zu machen; die Busspredigt des Jonas brachte die Manner 


* Namlich bei der Erscheinung des Messias. Vgl. dagegen Kap. VIII S. 127. 
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von Ninive zum Entschluss und zur Durchfiihrung einer griindlichen 
Besserung; so soll sich auch dieses Geschlecht geniigen lassen an der 
hier sich findenden Weisheitsrede und Busspredigt eines Menschen- 
kindes und soll nicht Zeichen vom Himmel her erwarten. Und es ist 
ein Wort hohen Selbstbewusstseins, wenn Jesus seinen Gegnern sagt: 
hier ist mehr als Salomo und Jonas; Jesus weiss, dass seine Predigt 
die der alttestamentlichen Manner tiberbietet!, Das sagt er so zuver- 
sichtlich, weil er sich als den Messias kennt. Aber den Wert seiner 
Predigt verstehen seine Zeitgenossen nicht. Nur daraus erkliirt es sich, 
dass sie weitere Zeichen begehren. Da wirft Jesus ihnen vor, sie ver- 
stiinden sich wohl auf die Wetterzeichen, aber nicht auf die Zeichen, 
welche die Bedeutung des jetzigen Augenblicks erkennen lassen (Le 
12 54—56 Mt 1623 Mc 13 2829)?. Aber was Jesus auch sagte, die Pha- 
risier hatten mit ihrer Zeichenforderung etwas ausgesprochen, was 
auch der Menge mundgerecht war, und die Weigerung Jesu wurde 
jedenfalls aufgefasst als ein Hingestindnis des Nichtkénnens. Der 
Apostel Paulus kannte das jiidische Volk, als er spiter nach Korinth 
schrieb: die Juden verlangen Zeichen (I Kor 1 22). Jesus ist unmutig 
wieder nach dem Ostufer zuriickgefahren (Mc 8 12 13); in der Hoffnung, 
mit der er das jiidische Gebiet wieder betreten hatte, hatte er sich ge- 
tiuscht. Bei der Riickfahrt warnt er die Jiinger vor dem Sauerteig 
der Pharisiier. Auch auf sie mochte diese Zeichenforderung Eindruck 
gemacht haben. Er meint also, sie sollen sich durch die falsche An- 
schauung der Pharisier nicht irre machen lassen. Wenn er zugleich 
auch vor dem Sauerteig des Herodes warnt, so wird man daran zuriick- 
denken miissen, dass schon bei dem Sabbatstreit die Pharisder sich 
mit den Herodianern verbiindet hatten; der Landesherr lieh den Wach- 
tern der herkémmlichen Frémmigkeit den weltlichen Arm. Das Wort 
Jesu heisst also: lasst euch nicht aus der Bahn bringen durch das, was 
die Pharisier fordern und Herodes als die Bedingung unseres Wirkens 
in seinem Lande bezeichnet. Die Familie des Herodes vertrat ja frei- 
lich in Palastina auch eine besondere geistige Richtung, den Anschluss 


1 Da der Prophet Jonas nicht zu den bevorzugten Propheten des A. T. gehort, 
so mochte sich der Vergleich Jesu mit Jonas, selbst von den Pharisdern, mit Geduld 
ertragen lassen; aber unerhért klang ihnen jedenfalls die Selbsteinschatzung Jesu, 
wenn er seine Weisheit iiber die hochgepriesene Weisheit des gottbegnadeten Sa- 
lomo stellt, Aber Jesus bekundet auch hier nur die Klarheit und Unbefangenheit 
seines Geistes, die sein Urteil durch keine iiberlieferte Autoritat binden und ein- 
schiichtern lisst. Nur so konnte er auch sein Ideal dem Gesetz gegentiberstellen. 

2 Diese Zeichen bestehen im Auftreten des Taufers und seiner Gemeinde, Jesu 
und seiner Gemeinde, auch in den Heilungen Jesu, so wenig Wert Jesus auch auf 
deren wunderbaren Charakter legt. Vgl. Kap. VIII S, 127. 
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an die griechisch-rémische Kultur. Aber es ist nicht anzunehmen, 
dass die Jiinger Jesu vor solchem Hinfluss besonders gewarnt werden 
mussten!, Wie nun Jesus vom Sauerteig der Pharisier und des Hero- 
des spricht, da fallt es seinen Jiingern schwer aufs Herz, dass sie wieder 
in die Fremde ziehen und dabei kein Brot haben. Jesus sucht sie zu 
trésten, indem er ihnen ins Gedichtnis zuriickruft, mit wie Wenigem 
grosse Scharen schon bei ihnen satt geworden seien. So kommen sie 
am Nordostufer des Sees nach dem etwas landeinwirts gelegenen Beth- 
saida links vom Jordan, kurz vor dessen Einfluss in den Gennesaretsee. 
In diesem Ort hat Jesus schon friiher gewirkt; er hat auch iiber ihn 
sein Wehe gerufen; das in eine Stadt Julias umgewandelte Dorf lag 
im Gebiete des Tetrarchen Philippus, und heidnische und jiidische Be- 
vélkerung war hier wohl neben einander zu finden (Mc 8 14—22)?. 


In den Dérfern Von einem lingeren Verweilen an diesem Ort ist nicht die Rede; 


yon Cisarea 
Philippi. 


nach dem Weheruf Jesu iiber ihn zu schliessen, hatte Jesus auch hier 
eine Verwerfung bereits erfahren. Auch eine Blindenheilung, von der 
Mc erziihlt (Mc 8 22—26), nimmt Jesus ausserhalb der Ortschaft vor’. 
Dann zieht er wieder mit seinen Jiingern das rasch ansteigende Jor- 
danthal empor nach Norden und erreicht die Dorfer, die zu dem Herr- 
schaftsgebiet der Stadt Casarea Philippi (Paneas, Baniyas) gehérten. 
Das war heidnischer Boden, In Paneas hatte der erste Herodes iiber 
einer aus dem Kalkstein stromartig hervorbrechenden Quelle des Jor- 
dans einen herrlichen Casartempel erbaut. Sein Sohn Philippus* hatte 
die Stadt unter dem Namen Cisarea zu seiner Hauptstadt erhoben und 
umgebaut; der Caisartempel ist den Miinzen des Philippus aufgeprigt. 
Baniyas legt 350 m iiber dem Meeresspiegel, der Gennesaretsee 208m 
unter demselben. Die ganze Gegend um Baniyas am Anstieg des Her- 
mongebirges ist dusserst fruchtbar, eine an Wasser und Vegetation 
iiberreiche Gebirgslandschaft. Wie weit das Gebiet vonBaniyas reichte, 
ist nicht mehr festzustellen; im Siiden wird es jedenfalls an das von Beth- 
saida-Julias angegrenzt haben. Das Mc-Evangelium sagt nur, dass Jesus 
in die zu Casarea-Philippi gehorigen Dérfer gekommen sei (Mc 827). 


1 Man konnte héchstens daran denken, dass ihnen bei ihrem unsteten Wander- 
leben die gute Ordnung und Bequemlichkeit der griechisch gearteten Stidte gefallen 
hatte und lockend erschienen wire. 

2 Vol. Kap. IX S. 141—143. 

5 Me: ew tHs xp. Wenn Jesus nach der Darstellung des Mc hier Speichel 
auf die kranken Augen bringt, so steht nichts der Annahme entgegen, dass er und 
wohl auch der Kranke das fiir ein Heilmittel hielten; insbesondere mochte der 
Kranke darin eine Art Selbstmitteilung Jesu an ihn sehen. Blindenheilungen kamen 
auch in Trier 1891 mehrfach vor. 

4 Vol. Kap. V S. 85. 
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In dieser Gegend kommt Jesus unterwegs dazu, seine Jiinger nach 
der Meinung der Leute tiber ihn zu fragen; es kénnte leicht sein, dass 
sie ihn vorher damit hatten trésten wollen, dass sie auf das hohe Urteil 
der Menge iiber ihn hinwiesen. Da will er das Genauere wissen. , Wo- 
fiir halt man denn aber das Menschenkind?“ fragte er nach dem in 
diesem Abschnitt einer guten Sonderiiberlieferung folgenden Mt (Mt 
1613)’. Die Jiinger erzihlen nun, dass ihn manche fir den Taufer 
Johannes halten; das war ja nach Mc 6 1416 die Anschauung des He- 
rodes Antipas. Andere halten ihn fiir Elia; das diirfte wohl auch die 
urspriingliche Meinung einiger Jiinger gewesen sein, wie aus Mc 9 11 
zu erschliessen ist. Ein Mann, der um der Nihe des Gottesreiches 
willen Busse predigt, konnte gar leicht fiir diesen Vorliufer des Mes- 
sias genommen werden. Nach der Angabe Mt 16 14, im Unterschied 
von Mc 8 gs, wird nun auch Jeremia als einer der Manner genannt, fiir 
die man Jesus halten méchte. Der Prophet Jeremia spielte thatsich- 
lich in der jiidischen Zukunftserwartung eine Rolle, wie namentlich aus 
II Mak 24—s8 hervorgeht. Danach hat Jeremia das hl. Zelt, die Lade 
und den Riucheraltar in einer Héhle auf dem Nebo verborgen, den 
Hingang verstopft, und niemand kann den Weg dahin finden. Erst 
wenn Gott sein Volk wieder sammelt und sich ihm gnadig zeigt, wer- 
den auch diese heiligen Gerite wieder sichtbar werden. Allerdings ist 
von einer einstigen Wiederkehr Jeremias hier nicht die Rede. Aber 
Jeremia bittet fiir sein Volk und fiir die hl. Stadt nach einer anderen 
Stelle des zweiten Makkabierbuchs (II Mak 15 13-15). Und zwar er- 
scheint er hier dem Judas Makkabaus durch graues Haar und herrliche 
Gestalt ausgezeichnet, umstrahlt von wunderbarer und ganz prachtiger 
Hoheit. Das beweist doch, dass sich das spitere Judentum lebhaft 
mit diesem Propheten beschaftigte; wenn Jesus fiir Jeremia gehalten 


1Jn den Versen Mt 16 13-19 geht mehreres iiber die Erzihlung Mc 8 27—30 
hinaus. Hier liegt treue geschichtliche Ueberlieferung vor. Denn in der Antwort 
an Simon entspricht der Satz, dass der Jiinger seine Erkenntnis nicht von Fleisch 
und Blut, sondern nur yom Vater im Himmel habe, einer richtigen, spater ginzlich 
verwischten Erinnerung. Weiter verlangt der sicher dem Simon beigelegte Name 
Kephas-Petrus (vgl. z. B. Gal 2 7-9) eben das Mt 16 18 gebrauchte Bild des Bauens 
auf den Felsen; dass dieses Bild Jesus gelaufig ist, zeigt auch der Schluss der Berg- 
predigt Mt 7 2427 = Le 6 47—49: es ist dem friiheren Handwerk Jesu entnommen 
(vgl. Kap. IV S. 77). Zweifelhaft kénnte sein, ob als Objekt des Bauens urspriing- 
lich die Gemeinde (2xxhys'a) gedacht war, da das Wort nur noch einmal, und zwar 
bei einem unsicheren Wort, im Munde Jesu wiederkehrt (Mt 1817) und auch zudem 
Bilde nicht passt. Aber es diirfte schwer fallen, das von Jesus urspriinglich ge- 
wihlte Bild mit einiger Sicherheit wiederzufinden, wenn man den tiberlieferten 
Wortlaut nicht als echt anerkennt. Vgl. S. 255 Anm. 2. 
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wurde, so diirfte das jedenfalls auch mit dem Gedanken an die Nahe 
des Himmelreichs zusammengehangen haben; Jeremia wird hier auch 
als Vorliufer des Messias betrachtet worden sein. — Wenn an diese 
Namen noch angeschlossen wird: man hilt dich fiir einen der Prophe- 
ten, so kann das ja heissen, fiir einen der alten Propheten, der in 
unseren Tagen wieder erstanden ist; es kann aber auch nur heissen: 
man stellt dich in eine Reihe mit den friiheren Propheten. Das lasst 
sich nicht mehr entscheiden. Mc hat es offenbar im letzteren Sinn ver- 
standen, da bei ihm die Angaben der Jiinger 8 28 zuriickweisen auf 
6 14—16, wo es in diesem Gliede heisst: ein Prophet, wie einer von den 
(alten) Propheten (xpopirys ws cig tv mpoyyt@y). Das sind nun frei- 
lich nicht die Aussagen der Gegner Jesu; auch die des Herodes Anti- 
pas driickt eine Anerkennung Jesu aus; wir wissen, dass die Pharisder 
anders urteilten: sie erklarten, was Staunen an Jesu Wirken errege, 
das leiste er nur, weil er von einem bésen Geist besessen sei! (Mc 8 22). 
Aber offenbar freut es die Jiinger, den heimatlos weiterziehenden 
Meister zu trésten mit dieser Angabe ehrender Aeusserungen iiber ihn. 
Und doch hat also noch niemand bis dahin den Glauben ausgesprochen, 
der Jesu Denken seit seiner Taufe durch Johannes beherrscht. Fiir 
einen Vorlaufer des Messias halt man ibn freilich; dafiir muss man ihn 
halten, wenn man mit ihm an die Nihe des Gottesreiches glaubt; man 
halt ihn sogar fiir einen der gréssten; die dem Messias vorhergehen, 
fiir Elia oder Jeremia: aber niemand hat noch gesagt, dass Jesus der 
Messias selbst sei. 

Die Jiinger haben das in hoher Begeisterung gesprochen: ,sie 
halten dich fiir den Taiufer — fiir Elia — fiir Jeremia — fiir einen 
Propheten.“ Da fragt Jesus weiter: ,Und ihr — wofiir haltet ihr 
mich?“ Jesus hatte sich zwar schon langst mit dem Gedanken eines 
hungernden und entbehrenden Messias vertraut gemacht; aber jetzt, in 
dieser Zeit ruhelosen Umherziehens, da er von den Fiihrern seines Volkes 
gleichsam gebannt und geachtet war, mochte er sich im Stillen danach 
sehnen, endlich wenigstens im Kreise der Seinigen erkannt und verstan- 
den zu sein. Damals, als die ausgesandten Jiinger freudestrahlend von 
ihrer erfolgreichen Wirksamkeit zuriickgekehrt waren, hatte er es noch 
als hohes Gliick empfunden, dass das innerste Geheimnis seiner Per- 
son niemand als nur seinem himmlischen Vater bekannt sei (Lic 10 22 
— Mt 11 27); jetzt, da schon Fernerstehende Hohes von ihm aussagen, 
da aber auch Verbannung und Bedringnis immer wieder versuchend an 
ihn herankommen und ihm seinen Messiasglauben wie einen thérichten 


1 Vel, Kap. X S. 230—282. 
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Wahn vor Augen stellen — Jesus nennt spiiter selbst diese Zeit die Zeit 
seiner Versuchungen Lc 22 28 —, da sehnt er sich danach, im Glauben 
seiner Jiinger eine Kriftigung seines eigenen Glaubens zu finden, und 
so mochte er jetzt nicht ohne Bangen der Antwort entgegensehen?. 

Aber die Jiinger hatten schwerlich damals alle dieselbe Ueberzeu- 
gung von Jesus. Hine so geschlossene Hinheit bildeten sie nicht, dass sie 
aus einem ihnen anerzogenen feststehenden Anschauungskreise heraus 
das Urteil iiber ihren Meister gewissermassen als das letzte Glied eines bis 
dahin schon gelisten Rechenbeispiels hitten mit Notwendigkeit finden 
miissen. Zu Jesus hatte sie das miichtige Uebergewicht seiner Persén- 
lichkeit hingezogen, seine innere Freiheit, seine Festigkeit, seine Hilfs- 
bereitschaft, auch die lebendige Anschaulichkeit und treffende Klar- 
heit seiner Rede; dabei wussten sie, dass sie es mit einem ernsten und 
heiligen Mann zu thun hatten, auch wenn er mit den Zéllnern zu Tische 
sass, vom Fasten wenig hielt und manche Gebote des Gesetzes fiir 
gleichgiltig und belanglos erklirte. So schitzten sie ihn ohne Zweifel 
alle als ihren grossen Propheten; denn in die Reihe der Schriftgelehrten 
passte einmal dieser volkstiimliche Prediger nicht; aber iiber den Kreis 
der Propheten brauchte ihn auch seine Heilthitigkeit nicht hinaus- 
zuheben®, besonders da ja auch sie von ihm diese Thiitigkeit lernten; 
nur ab und zu, wie beim Seesturm, mochte ein Gedanke an iibernatiir- 
liche Art dieses Mannes sie blitzartig durchleuchtet haben. Anderer- 
seits lebte ja dieser Kreis infolge der Predigt Jesu in steter Erwartung 
des Messias und seines Reiches; ja, Jesus hatte seinen Jiingern sogar 
mehrfach davon geredet, dass in den Segnungen, die von ihm ausgehen, 
das Gottesreich eigentlich schon vorhanden sei; noch mehr, sie hatten 
das an der gliicklichen Umgestaltung ihres eigenen Inneren erfahren: 
sie waren durch ihn zu frohen, selbstgewissen und doch auch demiitig 
barmherzigen Menschen geworden, auch das freilich nicht alle in 
gleichem Masse. Aber wohl keiner hatte von da aus weitergeschlossen 
auf den Wert der Person Jesu. Die Idealgestalt des Messias in einem 
noch so hoch verehrten, aber armen und von seinem Volke verworfenen 
Mann zu sehen, dazu gehorte viel Mut’. Es erforderte das auch einen 


1 Hs ist doch wohl keine Frage, dass Jesus durch einen anderen Bescheid, als 
er ihm jetzt gegeben wird, ebenso niedergedriickt worden ware, wie ihn dann das 
Petrusbekenntnis emporhebt und kraftigt. Jesus will von seinen Jiingern die rechte 
Antwort héren; er macht mit seiner Frage gewissermassen die Probe auf den Er- 
folg seiner bisherigen Wirksamkeit an ihnen. 

2 Von Elia und Elisa wurden keine kleineren Wunder erzihlt I Kon 17—19; 
IT Kon 4—8. 

3 Man konnte vielleicht vom Messias cine Aufhebung des driickenden Zwanges 
der gesetzlichen Bestimmung erhoffen, da Gottes Wille im Reich des Messias 
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vélligen Bruch mit der angestammten Ueberlieferung, wie Jesus bisher 
mit der Ueberlieferung in Gesetz und Sitte gebrochen hatte. Aller- 
dings wurde die praktische Ueberlieferung (die Halacha) heiliger ge- _ 
halten, als die Ueberlieferung religidser Glaubensanschauung (die 
Haggada). Aber gerade auf diesem Gebiet hatte man bisher auch 
kaum gestritten; waren die Meinungen auch im einzelnen oft recht 
verschieden, so hatten doch gewisse Grundlehren um so festeren 
Boden. Ein Messias, der von den angesehenen Frommen seines Volkes 
verworfen wird, der mit seiner kleinen Schar als ein Fliichtling auf 
heidnischem Boden umherirrt, stimmte mit dem Gesamtbild, das man 
sich von dem Kommen des Messias machte, jedenfalls gar nicht tiber- 
ein. Trotzdem findet einer der Jiinger den Mut, auf die Frage Jesu, 
wofiir sie selbst ihn denn hielten, die entschlossene Antwort zu geben: 
,du bist der Messias“ (Mc 8 29) oder: ,,Du bist der Messias, des leben- 
digen Gottes Sohn“ (Mt 16 16). Der das sagte, war Simon, der Sohn 
des Johannes oder Jona, der Freund Jesu, in dessen Haus er in 
Kapernaum gewohnt hat. Hier hat also nicht, wie in Nazaret, die Haus- 
gemeinschaft die Anerkennung Jesu beeintrachtigt'. 

Zum erstenmale vernimmt also Jesus aus dem Munde eines seiner 
Jiinger, was er einst bei seiner T'aufe im Jordan als eine Himmels- 
stimme iiber sich gehdrt hat; zum erstenmale hat ein von der Person 
Jesu begeisterter Mensch das Bekenntnis abgelegt, das spaterhin das 
religidse Bekenntnis der Vélker des rémischen Weltreiches werden 
sollte und noch bis heute das religidse Bekenntnis aller der Volker ist, 
welche unmittelbar oder mittelbar an dem geistigen Erbe jenes Reiches, 
an der hellenistisch-rémischen Gesittung teilbekommen haben. Das 
Bekenntnis: ,Jesus Christus“ (= Jesus Messias) bedeutet in seinem 
streng geschichtlichen Sinn gleichzeitig Anschluss an das Judentum 
und Bruch mit dem Judentum. Der Mann, der von seinem Jiinger fiir 
den Messias erklairt wird, ist von seinem Volk als ein Feind seines reli- 
gidsen Gesetzes und seiner religidsen Sitte verstossen: er gilt seinem 
eigenen Volk nicht mehr als Jude. Aber ebenso fiihlt er sich selbst 
doch noch als Glied seines Volkes, und Hoffnungen des jiidischen 
Volkes sind es, die in dem Messiasnamen ihren charakteristischen 
Ausdruck finden; ja, Jesu ganzes religidses Denken ruht zweifellos 


von allen erfiillt wird (nach Jer 31 31-34); aber dass der Messias bestimmte Gebote 
des Gesetzes fiir falsch und deshalb fiir spiterhin ungiltig erklare, war jiidischem 
Denken unverstandlich. Jesus hatte das aber an den Reinheitsgeboten gethan 
(Kap. X S. 229. 230). 

*Vgl. Kap. X S. 216. Der Grund der Freundschaft mit Simon lag eben 
schon in dem beiden gemeinsamen Glauben an die Nahe des Gerichtes. 
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durchaus auf jiidisch-israclitischer Grundlage. Die bedeutsame Wen- 
dung der Religionsgeschichte, die durch das Petrusbekenntnis be- 
zeichnet ist, lasst sich also verstehen als das Auftreten einer neuen 
Religionsgemeinde, die von vornherein ihres Sieges iiber die Welt ge- 
wiss ist, die sich gesammelt hat um eine grosse Persdénlichkeit, die in 
ihrer Gedankenwelt iiberall ankniipft an die religiése Entwicklung des 
jiidisch-israelitischen Volkes, die aber ebenso bestimmt sich abkehrt von 
allen einschrinkenden Satzungen, welche die freie Entfaltung eines Men- 
schen zur frohen, selbstgewissen, jederzeit hilfsbereiten Persdnlichkeit 
hemmen kénnten. Wenn Simon in diesem Augenblick der Bedriingnis 
zu Jesus sagt: Du bist der Messias, so ist doch offenbar, dass er, Simon, 
trotz des Urteils der Pharisier iiber Jesus auch nicht den geringsten, 
leisesten Zweifel dariiber hegt, ob Jesus mit seinem Kampf gegen Ge- 
setz und Sitte Recht hatte; es liegt aber in diesem Bekenntnis auch 
die Siegeszuversicht, dass die jetzt fltichtige Schar einstmals die Herr- 
schaft tiber die Welt haben soll, dass die Fro6mmigkeit Jesu die Frém- 
migkeit ist, welche im Gottesreich, in der seligen Zeit der Vollendung, 
allein ihre Geltung behauptet. Und gerade diese Siegesgewissheit in 
einem Augenblick, da keinerlei dussere Biirgschaft fiir kiinftigen Sieg 
gegeben war, da vielmehr alles auf baldigen Untergang hinzuweisen 
schien, macht das Petrusbekenntnis zu einer unzweifelhaft grossen 
That?. 

Auch Jesus fasst es als eine solche auf. Was er auf das Bekennt- Jesu Antwort. 
nis erwiderte, ist nur bei Mt iiberliefert; aber der Inhalt der Worte 
verbiirgt ihre Echtheit (Mt 16 17—19). Er beginnt: ,Selig bist du, 
Simon, Jona Sohn, denn nicht Fleisch und Blut hat es dir geoffenbart, 
sondern mein Vater im Himmel!“ Das ist zunichst eine feierliche Be- 
stitigung der Wahrheit des von Simon Gesagten; Jesus erklart mit 
diesen Worten seinen Jiingern aufs deutlichste, dass er der Messias 
ist. Wenn es Gott dem Simon geoffenbart hat, muss es ja Wahrheit 
sein. Dadurch fiallt dann aber auch ein neues Licht auf den Ausdruck: 
mein Vater im Himmel. Das ist hier nicht in derselben Weise gemeint, 
wie Jesus seine Jiinger zu Gott als zu ihrem Vater beten lehrte Le 11 2; 
als der Messias steht Jesus zu Gott in einem niheren Verhiltnis, als 


1 Mit diesem Augenblick war das Christentum eine fertige Grosse: es bestand 
eine vom Judentum ausgeschiedene, um ein neues Ideal gesammelte Gemeinde, und 
diese Gemeinde hatte mit dem Glauben, den Messias in ihrer Mitte zu haben, die 
frohe Siegesgewissheit des Judentums auf sich tibertragen. Paulus, den man schon 
manchmal fiir den eigentlichen Stifter des Christentums ausgeben wollte, hat bei 
aller Grésse seiner Gedankenwelt doch den Grund, der gelegt war, in keiner Weise 
verandert. 
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alle anderen Menschen; er ist in dem kiinftigen Reiche der Stellver- 
treter Gottes auf Erden und gehért darum schon in seinem Ursprung 
der oberen Lichtwelt an}. Es lisst sich kaum ausmalen, welche Auf- 
regung im Jiingerkreise diese Bestitigung des kiihnen Wortes des 
Simon hervorrufen musste. Es waren ja lauter treue Anhanger um 
Jesus versammelt, so werden ohne Zweifel die meisten mit Jesus den 
Empfanger so hoher Offenbarung gliicklich gepriesen haben; ob alle 
den von Petrus bekannten Glauben sofort teilten und mit derselben 
Zuversicht teilten, ist doch eine offene Frage*. Denn neu war es ihnen 
allen. Simon hatte nicht etwa nur ausgesprochen, was die Jiinger 
schon vorher mit einander geredet hatten; Fleisch und Blut, irgend 
ein Menschenmund hat ihm das nicht offenbart. In diesem Satz liegt 
der Beweis fiir die Echtheit der bei Mt iiberlieferten Antwort Jesu. 
Denn die spitere Christenheit verstand es nicht mehr, dass Jesus so 
lange den Glauben, der Messias zu sein, stillin sich getragen hat. Ins- 
besondere das Mt-Evangelium, in welchem die Antwort tiberliefert ist, 
lisst Jesus schon langst zu dem Volk und den Jiingern von sich als 
von dem Messias reden (Mt 7 21—23 10 32235); es lasst auch die Jiinger 
schon vorher Jesus anbeten und bekennen: Du bist wahrhaftig Gottes 
Sohn (Mt 1433). Also widerspricht diese Antwort Jesu der sonstigen 
Anschauung des Mt-Hvangelisten; sie entspricht aber dem zumeist 
historisch treuesten Berichte des Mc-Evangeliums, das bis dahin von 
einer messianischen Predigt Jesu nichts weiss; nun lasst sich leicht er- 
klaren, dass die spitere Christenheit dieses Schweigen Jesu von seiner 
Messianitat vergass; es lasst sich aber kein verniinftiger Grund finden, 
um des willen ein Spiaterer dieses lange Schweigen in das Bild Jesu 
aufgenommen haben sollte, wenn Jesus in Wahrheit gleich anfangs von 
sich als dem Messias gepredigt hatte. Also ist die Antwort Jesu an 
Simon hier treu iiberliefert. 

Simon — Petrus, Jesus hebt aber die Grosse des Augenblicks noch dadurch hervor, 
dass er dem bekennenden Jiinger einen neuen Namen und eine grosse 
Verheissung giebt (Mt 16 18 19): ,Und ich sage dir, du bist der Fels, 
und auf diesen Felsen will ich meine Gemeinde bauen, und die Pforten 
der Unterwelt sollen nicht sich stirker erweisen.“ Im griechischen 
Text steht hier neben dem Verbum xatisyicovsv noch ein Genitiv 
aortas, dessen Beziehung nicht ganz klar ist; man kann ihn als Ersatz 


? Erfiillt von den Aufgaben der Gegenwart hat Jesus das vorweltliche Dasein 
des Messias, wie es scheint, nicht betont. Die Spaéteren heben es gern hervor II Kor 
8 9 Phil 2 5—11 Kol 1 15 Apk 3 14 u. a. m. 

* Das muss hervorgehoben werden, weil der Verrater Judas spiter jedenfalls 
nicht glaubt, dass Jesus der Messias sei, vel. iiber ihn Kap. XIII. 
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fiir cabeys tis métpac oder fiir tic éxxdnatas wov betrachten. Das Bild 
vom Bauen auf den Felsen findet sich ja auch am Schluss der Berg- 
predigt (Mt 7 24 Le 6 4s); nichts zeigt uns deutlicher, wie sehr Jesus 
vor dem Gang zu Johannes in seinem Handwerk gelebt hat, als dass 
er auch auf diesem Hohepunkt seines Lebens ein Bild aus seinem Hand- 
werkerberufe nimmt +, Simon hatsich nimlich als einen Felsen erwiesen, 
sofern er seinen Glauben an Jesus trotz des scheinbaren Widerspruchs 
aller dusseren Verhiiltnisse nicht bloss festgehalten, sondern gerade 
diesen feindseligen dusseren Verhiiltnissen gegeniiber erst recht aus- 
gebildet hat. So will Jesus seine Gemeinde? auf diesen Felsen bauen; 
das kann nur heissen, er will, dass seine Gemeinde sich recht enge an 
Petrus anschliesst. Jesus fordert hier nicht etwa, dass die Jiinger alle 
das Bekenntnis des Petrus sich irgendwie aneignen; ein solcher Glau- 
benszwang lag der jiidischen Bildung Jesu und seiner Jiinger ganz 
ferne. Vielmehr fordert Jesus, dass die anderen Jiinger sich an diesen 
bew4hrten Jiinger halten sollen, dass sie an ihm ihre Stiitze finden. Das 
setzt nun freilich einen Gedanken voraus, der ihn gerade in den Tagen 
des unsteten Umherzichens leicht beschiftigen konnte, der aber aller- 
dings in einem herben Kontrast zu der Hohe seines Messiasbewusstseins 
zu stehen schien: den Gedanken an sein eigenes Fernsein von seinen 
Jiingern, an seinen Tod. Jesus baut seine Gemeinde auf den Felsen 
Simon, ,und die Pforten der Unterwelt sollen nicht sich stirker er- 
weisen“. Hs ist im Grunde genommen gleichgiltig, ob man erganzt 
yals er“ (der Fels) oder ,als sie“ (die Gemeinde). Denn weder Petrus 
noch die Gemeinde soll sich erschiittern lassen durch die , Pforten der 


1 Andererseits verbirgt diese Bezugnahme auf das friihere Handwerk die Echt- 
heit dieses Herrnwortes. Joh 1 42 ist die Namengebung an Simon allerdings von 
dem Petrusbekenntnis Joh 6 68 69 weit getrennt. Aber die Sache fordert, dass der 
Name des Felsenmannes dem Jiinger erst im Augenblick besonderer Bewahrung 
zuerkannt wurde. Auch Mc 3 16 widerlegt dies nicht. 

2 Hs ist ja sachgemiss, wenn Jesus jetzt die klcine Schar als seine Gemeinde 
(uxhysta) bezeichnet, die er in dem Trostwort an die Jiinger Le 1232 to ptxpov 
xotuytoy nennt. Durch die Bezeichnung als éxxdysla tritt sie auch ausserlich das 
Erbe der alttestamentlichen Gottesgemeinde an, die in der LX X mit diesem Namen 
Dt 18 16 23 bezeichnet ist; als Gemeinde des Messias hat sie ein Recht auf diese 
Erbschaft, Dazu kommt, dass Paulus den Ausdruck éxx\yste tod deod fiir die Hin- 
heit der christlichen Gemeinschaft schon regelmassig gebraucht (I Kor 11 22 12 28 
15 9 Gal 1 13 Phil 36). Nur erwartete man eine bildliche Rede, wo vom Bauen auf 
einen Felsen die Rede ist. Aber hier scheint wirklich die Grosse des Augenblicks 
die Anschaulichkeit des Ausdrucks beeintrachtigt zu haben; auch das sofort ange- 
schlossene Bild von den starken Thoren der Unterwelt passt zu der Vorstellung von 
dem Bau auf den Felsen eigentlich nicht. Aehnliche Haufung ungleichartiger 
Bilder Jes 28 15 Ebr 6 19. 
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Unterwelt“. Die Pforten der Unterwelt gelten als besonders stark, 
weil keiner sie dffnen kann, hinter dem sie sich einmal geschlossen 
haben}. Das ist volkstiimliche Vorstellung. Und Jesus sieht voraus, 
dass auch bei seinem etwaigen Tod diese Vorstellung zur Anwendung 
gebracht werden kénnte: ,,Er ist tot, also kehrt er nicht wieder, also 
ist er nicht der Messias.“ Gegen diesen Schluss soll die Festigkeit des 
Petrus die Gemeinde Jesu schiitzen; der Jiinger, der trotz Verbannung 
und Entbehrung in Jesus den Messias erkannt hat, wird auch an ihm 
festhalten als an dem Messias, wenn Jesus sterben sollte. Hierher 
gehort auch das nur bei Lc iiberlieferte Herrnwort an Petrus wenigstens 
der Sache nach (Le 22 31 32): ,Simon, Simon, siehe, der Satan hat 
euch fiir sich erbeten, dass er euch sichten diirfe, wie man den Weizen 
sichtet; ich aber bat fiir dich, dass deine Zuversicht nicht nachlasse: 
mogest du dermaleinst deinen Briidern wieder Festigkeit geben!“ Auch 
hier ist sicher auf das Ereignis des Todes Jesu hingewiesen als auf 
eine schwere Priifung fiir den Glauben der Jiinger; auch da hofft Jesus 
auf die Glaubensstirke des Petrus und auf seine Beihilfe zur Krafti- 
gung der Anderen. Man kann geradezu sagen, dass Jesus im Augen- 
blick des Petrusbekenntnisses weniger daran lag, dass er als Messias 
seinen Jiingern bekannt wurde, — wiewohl ihm auch das wichtig genug 
gewesen ist —, als an dem anderen, dass er unter seinen Jiingern einen 
Mann gefunden hatte, der es trotz der traurigen Lage Jesu iiber sich 
brachte, ihn als den gottgeliebten Messias zu bezeichnen. Denn er 
sieht voraus, dass seine Gemeinde demniichst einen solchen Mann nétig 
hat?, Und im Gedanken an seinen Tod setzt er mit einem neuen 
Bilde Petrus zum Hausverwalter des Himmelreiches ein: ,ich will dir 
die Schliissel des Himmelreichs geben; was du auf Erden bindest, wird 
im Himmel gebunden sein; was du auf Erden lésest, wird im Himmel 
geloset sein* Mt 1619, Dieses Wort ist ja fusserst volkstiimlich ge- 
worden; im Mittelalter gilt Petrus deshalb als der Pfértner an der 
Himmelsthiir, der nach seinem Urteil einl’sst und ausschliesst. Aber 
vom Hinlassen und Ausschliessen einzelner Menschen redet Jesus nicht. 
,Dinden“ und , Liésen“ heisst im Sprachgebrauch der Schriftgelehrten, 
dem Jesus hier sicher folgt, soviel wie ,, Verbieten“ und , Erlauben‘ ®, 
Petrus soll also mit seinen Schliisseln den Jiingern die Thiiren dffnen, 
durch die sie gehen diirfen (lésen), und die Thiiren verschliessen, durch 
die sie auf einen falschen Weg kamen (binden). Noch in einer spateren 


* Dieselbe Vorstellung fiihrt in der Apk Joh zu dem Bilde von dem Schliissel 
der Unterwelt oder des Abgrundes (Apk 1 18 9 1 20 1). 

2Voel. S. 259 ff. 

® 408 und Wh; s. die Nachweise bei B. Weiss zu der Stelle. 
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Rede Jesu (Le 13 24 = Mt 7 13 14) ist ja nach der Ueberlieferung von 
diesen beiden Thiiren oder doch von einer derselben die Rede. Petrus 
soll also auch nach Jesu Tod durch Verbieten und Erlauben die 
Jiinger auf dem rechten Wege bewahren; er soll ihnen dann sagen, 
was sie zu thun und zu lassen haben. Jesus iibertrigt ihm dieses Recht, 
weil er in ihm den urteilsfahigen und dabei willensstarken Jiinger er- 
kannt hat. Was er erlaubt und verbietet, wird auch im Himmel — 
also bei Gott — erlaubt und verboten sein. Wie Jesus selbst zuver- 
sichtlich den Willen Gottes, auch gegen das iiberlieferte Gesetz, ohne 
Scheu mit dem Recht einer in sich durchaus klaren Personlichkeit ver- 
kiindet, so hofft er, werde einst Simon Petrus den Seinigen ein Fiihrer 
und Wegweiser sein, wenn er selbst einmal von ihnen genommen ist. 
Uebrigens darf man ein solches, im Augenblick hoher Begeisterung 
gesprochenes Wort nicht miihsam zergliedern und ausbeuten. Jesus 
hat eben von den Pforten der Unterwelt gesprochen; da liegt es ihm 
nahe, auch von der Pforte zu reden, durch die einer ins Himmelreich 
eingehen muss. Da soll Petrus nach Jesu Tod der Gemeinde den Weg 
zeigen, indem er falsche Strassen verschliesst und die rechten Wege ihr 
offnet. Es mag aber immerhin angezeigt sein, zu betonen, dass Jesus 
trotz dieser Verheissung an Petrus damals sehr weit davon entfernt 
war, ein auch auf andere iibertragbares Amt der Stellvertretung Christi 
auf Erden zu schaffen. Das lag ihm durchaus ferne, schon weil er das 
Kommen des Gottesreiches in kiirzester Frist nach seinem Tode er- 
wartet hat?. 

Diese Seligpreisung des Petrus und die Verheissung bezw. der Auf- 
trag an ihn war den Jiingern ja jedenfalls auch sehr wichtig; aber im 
Augenblick diirften sie diese Worte doch als eine Ablenkung von der 
Hauptsache empfunden haben. Nicht an Petrus, sondern an Jesus 
haften ihre Gedanken; dass ihr Meister der Messias sei, das war fiir sie 
eine iiberwiltigende Neuigkeit. Zwei Fragen draingten sich notwendig 
jetzt auf ihre Lippen: ,,woher weiss Jesus, dass er der Messias ist?“ 
und: ,,was wird nun das weitere Schicksal dieses Messias sein?“ Jesus 
hat ihnen beide Fragen beantwortet; er hat ihnen jetzt von der Gottes- 


1 Der juristische Begriff einer Amtsgewalt des Petrus liegt Jesus tiberhaupt 
fern. Hr stellt nur fest, dass Petrus durch seine sittliche Urteilskraft imstande ist, 
der Gemeinde die rechten Wege zu weisen; er sagt aber durchaus nicht, dass nicht 
andere ebensolche Urteilskraft haben oder erlangen kénnen. In dieser Hinsicht ist 
es wichtig, dass Mt 18 18 dieselbe Gewalt der ganzen Gemeinde ibertragen ist. 
Jeder soll so weit kommen, dass er nach eigenem Urteil feststellt, was in Gottes 
Reich gut oder bése heisst. Also Petrus hat nur den Vorzug, diese Verheissung zu- 
erst empfangen zu haben. So fest und so urteilsfahig wie er sollen alle werden. 

Holtzmann, Leben Jesu. 17 
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offenbarung bei seiner Taufe gesprochen: damals hat er erfahren, dass 
er der Messias sei; und er hat ohne Zweifel in unmittelbarem Anschluss 
daran die Versuchungsgeschichte erzahlt: damit zeigt er ihnen, dass er 
zur Erfiillung der ihm als dem Messias gegebenen Verheissung nichts 
thun darf, als demiitig zuwarten, bis Gott sein Wort wahr macht. Er 
darf nicht selbst nach der Herrschaft tiber die Reiche der Welt greifen; 
er darf nicht die Wunderkraft Gottes fiir sich in Anspruch nehmen; 
er darf nicht leidensscheu den Entbehrungen des Lebens aus dem Wege 
gehen!. Wenn aber auch er, wie alle Anderen, den Anbruch des Gottes- 
reiches erwarten muss als ein Geschenk aus der Hand seines Vaters, 
dann ist es begreiflich, dass er so lange die hohe ihm zuteil gewordene 
Offenbarung verschwiegen hat; dadurch hat niemand etwas verloren, 
und ihm und anderen sind Versuchungen ferne gehalten worden, 
da man den Messias doch gar leicht aus seiner zuwartenden Haltung 
hatte herausdringen und zu einem kecken Ansichreissen der verheis- 
senen Weltherrschaft hitte treiben wollen. So verbietet Jesus auch 
jetzt seinen Jiingern, von ihm als dem Messias zu anderen zu reden 
(Mc 8 30). Wird der Menge gesagt: ,, Jesus ist der Messias“, dann er- 
wartete sie von ihm Aufruhr gegen Rom, Himmelszeichen und irdisches 
Wohlergehen. Entspricht er nicht diesen Erwartungen, dann wird sie 
ihn um seines Messiasanspruches willen hassen und verachten. Darum 
weist Jesus jetzt seine Jiinger an: ,ihr sollt das Heilige nicht den 
Hunden geben und die Perlen nicht vor die Schweine werfen, damit sie 
dieselben nicht zertreten und sich dann umkehren, um euch zu zer- 
reissen“ (Mt 7 6)?. 

Das Letzte will nun freilich nur heissen, dass der Untergang den 
Jiingern auch dann droht, wenn sie ihren Meister als den Messias ver- 
kiindigen, weil sie auf die Wiinsche der Menge dabei nicht eingehen 
kénnen. Denn Jesus sieht trotz seines Messiasglaubens ganz bestimmt 
seinen Tod und mindestens auch schwere Lebensgefahr fiir seine Jiinger 
voraus. Seinen etwaigen Untergang durch Feinde hat er schon seit 
langerer Zeit ins Auge gefasst; schon als er dariiber zur Rede gestellt 


* Vel. Kap. VIL. 

* Hunde und Schweine sind fiir den jiidisch erzogenen Menschen unreine 
Tiere; wenn Jesus mit diesen Ausdriicken die nicht zur Gemeinde gehorige Bevol- 
kerung des Landes bezeichnet, so scheint das dem Urteil der Pharisier iiber das 
Volk im Lande sehr nahe zu kommen (Kap. IX 8. 159 Anm.1). Und gewiss beur- 
teilt auch Jesus die Siinde seines Volkes mit nicht geringerer Strenge als die Pha- 
risaer. Aber er schliesst sich deshalb nicht vom Verkehr mit diesem Volke ab, nur 
das Heiligtum seiner besonderen Gottesoffenbarung giebt er nicht preis: das wiirde 
ihm bezw. den Seinigen schaden und seinem Volke nichts niitzen. Was ihm selbst 
das Heiligste ist, will er nicht entweiht wissen. 
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wird, weil seine Jiinger nicht fasten, spricht er von dem Tag, an wel- 
chem die frohe Hochzeitsstimmung seiner Jiinger ein Ende haben muss, 
weil der Brautigam, offenbar gewaltsam, von ihnen genommen ist (Stay 
anapdy an adtay 6 vowtes Mc 320). Dann hatten sich Pharisier und 
Herodianer zusammengethan, um ihn zu verderben, und er war zum 
ersten Mal vor ihnen zuriickgewichen (Mc 3 67). Noch einmal schien 
Friede werden zu wollen; da nétigte der Streit mit den Jerusalemer 
Schriftgelehrten zu dem harten Gang auf heidnischen Boden (Mc 724), 
und der letzte Versuch, der mit einer Wirksamkeit Jesu an seinem 
Volke gemacht worden war (Mc 8 10—21), hatte auch mit einem Miss- 
erfolge geendigt. Oeffentliche Verwerfung durch die massgebenden 
Manner hat Jesus bereits erlebt; das Volk ist vor Jesus gewarnt wor- 
den als vor einem Verfihrer, der um so gefihrlicher ist, als er Gutes 
zu wirken vorgiebt: er treibt die bésen Geister aus, aber beherrscht 
von dem miachtigsten bésen Geiste, Beelzebul Mc 3 22. Jesus weiss 
auch, dass er nach dem geltenden mosaischen Gesetz den Tod verdient; 
denn er hat in der Sabbatfrage und in der Frage wegen der Reinheits- 
gebote offentlich wider das Gesetz gelehrt (Mc 2 23—3 6; 7 1-23). Hs 
hiess also nur mit den bestehenden Verhiltnissen rechnen, wenn Jesus 
voraussetzt, es werde sich auch eine Hand finden, die das gesetzliche 
Urteil (Dt 27 26) vollstreckt?. 

So hat er schon die Verheissung an Petrus deutlich im Gedanken 
an seinen T'od gegeben: an diesem Manne soll seine Gemeinde eine 
Stiitze finden, wenn sie tief erschiittert wird durch die Erfahrung, dass 
die Pforten der Unterwelt sich auch hinter ihrem Meister geschlossen 
haben. Und jetzt heisst es: ,,und er fing an sie zu belehren, dass das 
Menschenkind viel leiden muss, verworfen werden von den Aeltesten, 
den Hohepriestern und Schriftgelehrten, getdtet werden und am dritten 
Tage auferstehen. Und er redete davon freimiitig’ Mc 831. Das ist 
die erste eigentliche Leidensverkiindigung in den Evangelien. Den 
hochgespannten Erwartungen der Jiinger, die jetzt wissen, den Gottes- 
sohn, den Messias in ihrer Mitte zu haben, den ktinftigen Richter und 


1 So wird urteilen miissen, wer die Lage Jesu nach den geschichtlichen Quellen 
scharf ins Auge fasst. Die Hvangelisten haben freilich in den Leidensverktindigungen 
Jesu wunderbare Vorhersagungen gesehen. Darin fanden sie die Grosse Jesu. Aber 
wenn Jesus sein Leiden und seine kiinftige Herrlichkeit durch géttliches Wissen in 
derselben Deutlichkeit vorhersah, dann sah er das kurze Leiden weniger Stunden 
reichlich durch die kiinftige Herrlichkeit aufgewogen (Rom 8 18). Grdsser ist er 
doch wohl, wenn er nur weiss, dass alle menschlichen Berechnungen zum Tode 
fihren, aber glaubensvoll daran festhalt, dass sein himmlischer Vater ihn nicht im 
Tode lassen, sondern die ihm gegebene grosse Verheissung trotz alledem erfiillen 
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Herrscher der Welt, stellt Jesus seine eigene Erwartung entgegen, 
dass er, das Menschenkind , hartes Menschenlos leiden soll: es wird 
iiber ihn gerichtet, er wird verworfen und getdtet werden, Nun bezeich- 
net er als seine Richter ,die Aeltesten, die Hohenpriester und Schritt- 
gelehrten“. Aelteste und Schriftgelehrte gab es wohl iiberall im jiidi- 
schen Land?; Hohepriester, d. h. Priester des Hohenrates, gab es nur 
in Jerusalem (Zeitgeschichte S. 176). Also hat Jesus schon hier eine 
Verurteilung durch das Synedrium in Jerusalem deutlich vor Augen: 
denn nur in dieser Gemeinschaft waren die Hohenpriester mit den 
Aeltesten und Schriftgelehrten vereinigt. Das kdénnte ja nun so vor- 
gestellt sein, dass der Hoherat iiber den abwesenden Jesus noch ein 
ausdriickliches Verwerfungsurteil ausspricht, und dass der so Geachtete 
von irgend einem jiidischen Hiferer ermordet wird. Wahrscheinlich 
meint es aber Jesus anders. Denn er bricht nun thatsichlich nach 
Jerusalem auf. W&hrend er bisher der Gefahr ausgewichen ist, zieht 
er ihr jetzt mutvoll entgegen. Das ist ohne Zweifel fiir ihn der wich- 
tigste Erfolg aus dem Bekenntnisse seines Jiingers. Er fiihlt sich 
innerlich gekraftigt durch die Glaubenskraft seines Petrus. Bisher 
fiirchtete er, sein Tod werde die kleine Schar seiner Treuen vollends 
auseinandertreiben; jetzt hofft er, Petrus wird sie auch dann zusammen- 
halten, wenn er selber stirbt. Da soll nun das ziellose Umherziehen auf 
fremdem Boden ein Ende haben. Im Mittelpunkte jiidischen Volks- 
lebens, in Jerusalem, will Jesus, wie friiher in Galilia, Busse und die 
Nahe des Himmelreiches verkiinden. 
Leiden und Tod Aber Jesus ist der Messias, der Bringer des Gerichtes, der Konig 
* des Himmelreichs; wie kann er jetzt seinen Tod erwarten? Schon von 
einem leidenden und durch sein Volk verworfenen Messias wusste 
das Judentum der Zeit Jesu nichts, Spitere jiidische Anschauung ist, 
dass der Messias mit seinem leidenden Volke leidet; ein Leiden des 
Messias durch sein Volk ist auch der spiteren Zeit unbekannt (Stellen 
bei Winscue, Leiden des Messias 1870). Aber Jesus hatte ja erfahren, 
dass der Messias von seinem Volk, von seiner Familie, auch an Orten, 


* Von dem Petrusbekenntnis ab gewinnt Jesu Selbstbezeichnung ,,das 
Menschenkind* fiir die Jiinger, die sie vorher nur als einen Ausdruck be- 
scheidener Zuriickhaltung auffassen konnten, allmihlich eine neue Beleuchtung. 
Jesus gebraucht den Ausdruck noch im Verlauf des sich hier anschliessenden Ge- 
spraches als Bezeichnung des vom Himmel kommenden Messias in Anlehnung an 
Dan 713. Es wird jetzt, da die Jiinger in Jesus den Messias erkannt haben, ihnen 
kaum mehr méglich gewesen sein, diese Selbstbezeichnung Jesu zu héren, ohne 
dieses herrlichen Zukunftsbildes zu gedenken. 

* Vel. Le 7 3 die Aeltesten von Kapernaum; dazu Scuiirer, Gesch. IL? 8. 176 
bis 179. 
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da er lange segensreich gewirkt hat, verworfen worden ist, dass er alle 
Erbarmlichkeiten und Entbehrungen eines fliichtigen Lebens ertragen 
musste; da mochte es zu diesen Fiihrungen Gottes wohl stimmen, dass 
der Messias auch sterbe'. Schon jetzt ist es ja deutlich, dass der Mes- 
sias nur durch schwere Leiden zur Herrlichkeit kommen wird; so kann 
es auch recht wohl Gottes Wille sein, dass diese Leiden in einem 
schmihlichen Tode gipfeln, damit von diesem dunkeln Hintergrund sich 
die grosse kiinftige Herrlichkeit um so strahlender abhebe. Und nun 
lockt und treibt es ihn wieder weg aus der Kinsamkeit der Berge hin- 
ein in das 6ffentliche Leben. Jetzt ruft er seinen Jiingern zu (Lc 12 ° 
49—53 Mt 10 34—36): ,ich kam, ein Feuer auf die Erde zu schleudern 
und wie wiinschte ich, dass es schon brennte! Aber ich muss mit einer 
Taufe getauft werden, und wie enge ist mir, bis sie vollendet ist! Meint 
ihr, ich sei gekommen, Frieden auf Erden zu bringen? Nein, sage ich 
euch, Zwietracht! Von jetzt ab werden fiinf in einem Haus wider ein- 
ander sein, drei gegen zwei und zwei gegen drei: Vater wider Sohn 
und Sohn wider Vater, Mutter wider Tochter und Tochter wider Mutter, 
die Schwiegermutter gegen die junge Frau und die junge Frau gegen 
die Schwiegermutter!“ Diesen Worten spiirt man die Sehnsucht ab 
nach einer Wirkung ins Grosse. Und doch sieht Jesus voraus, dass 
sein Offentliches Auftreten nicht unmittelbar den Frieden des Messias- 
reiches bringt?; im Gegenteil, der Widerspruch, der ihn jetzt iiber die 
Grenze des jiidischen Gebietes getrieben hat, wird jede einzelne Familie 
fiir oder wider ihn zerspalten miissen; wie ein zehrendes Feuer wird 
seine Predigt Unruhe und Verwirrung in seinem Volke anstiften. Aber 
er weiss, das ist nicht zu andern, das ist Gottes Wille. Und von da 
aus wird man es verstehen, dass er seinem eigenen Tod nicht mit dem 
Gefiihl schmerzlicher Enttiuschung entgegengeht. Hs ist sein not- 
wendiger Anteil an den Leiden, die er tiber die Welt bringt. Er nennt 
ihn eine Taufe hier (Lc 12 50) und spa&ter im Gesprich mit den Zebe- 
diiden (Mc 1038). Denn er weiss, ob die Wasser auch einen Augenblick 
iiber ihn hingehen, er wird wieder aus ihnen emportauchen. 

Nur eines fordert fiir den Fall seines Todes sein Messiasglaube: Auferstehungs- 
er darf nicht im Tode bleiben; er muss am Tage des Gerichtes als der ee 

1 Das vierte Buch Esra weiss vom Tode des Messias; aber das ist ein sanftes 
Sterben nach vierhundertjihriger Herrschaft ; es erscheint notwendig, um die Welt 
der Vollendung heraufzufiihren (IV Esr 7 29). Diesen Zweck hat freilich auch nach 
Jesus der Tod des Messias. 

2 Auch darin liegt eine Versuchung fiir ihn selbst und fiir die Jiinger: der 
verheissene Friedenskénig bringt Zank und Streit. Immerhin ist der Messias auch 
als Kimpfer und Sieger gedacht worden, der mit Gewalt Frieden schafft (vgl. 
I Kor 15 24 25 ; Ape 19 11-21). 
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Herr des kiinftigen Reiches umgeben von den hl. Engeln erscheinen; 
so hat er immer die Ankunft des Messias geschildert (Mt 2531). So 
kiindigt er jetzt den Jiingern seinen Tod und seine Wiederkehr an 
(Lc 17 22—87 vgl. Mt 24): ,es werden Tage kommen, da werdet ihr 
euch sehnen, einen der Tage des Menschenkindes zu sehen und werdet 
ihn nicht sehen“. Das erinnert an das Wort beim Fastenstreit, dass 
mit der Wegnahme des Briutigams die Hochzeitsfreude der Jiinger 
ein Ende haben werde (Mc 2 20). ,Und man wird zu euch sagen: sehet 
dort, sehet hier; geht nicht hin und lauft ihm nicht nach.“ Da ist schon 
vorausgesetzt, dass die Jiinger die Wiederkehr Jesu erwarten; auch 
fiir sie ist es ja selbstverstindlich, dass der Messias nicht im Tode bleibt. 
,Denn wie der Blitz strahlend von einem Himmelsende zum anderen 
leuchtet, so wird das Menschenkind sein an seinem Tage. Zuvor aber 
muss es viel leiden und verworfen werden von diesem Geschlecht.* Also 
Jesus erwartet noch eine Steigerung der auf ihn gehiuften Leiden, aber 
er sieht dann auch einer iiberschwinglichen Herrlichkeit entgegen, die 
niemand verborgen bleiben kann!. Das nennt er den Tag des Menschen- 
kindes; er versteht das wohl als den Tag, da dieser heimatlose, ver- 
wortene und verstossene Mensch eine grosse Rechtfertigung vor aller 
Welt erfiihrt. Da wird das heute so sorglose, nur den kleinen Lebens- 
fragen zugewandte Geschlecht ebenso furchtbar iiberrascht werden, 
wie die Zeitgenossen des Noah und die Leute von Sodom zur Zeit des 
Lot. Auch hier ist also sicher vorausgesetzt, dass die Zeitgenossen 
Jesu noch das Messiasgericht erleben werden. Wenn die Herrlichkeit 
des Messias erscheint, wird niemand mehr fragen diirfen nach der 
schénen Kinrichtung, die er zu Hause hat; wie das Weib des Lot wird 
jeder Strafe finden, wenn er sehnsiichtig zuriickschaut nach dem, was 
hinter ihm liegt. Denn die Welt hinter ihm vergeht. Hine furchtbare 
Scheidung unter den Menschen wird eintreten; Lagergenossen, Arbeits- 
genossen werden von einander gerissen; und nirgends wird man dem 
Gerichte entgehen, wie die Geier iiberall zu finden sind, wo ein Aas 
liegt. — Also Jesus wird sterben, um dann in der vom Vater ihm ver- 
hehenen Herrlichkeit wiederzukehren (Mc 8 3s): der Vater wird ihn aus 
dem Tode erwecken. Und zwar wird das nach drei Tagen geschehen 
(Mc 8 31). 

Durch diese Zeitbestimmung wird ganz deutlich angekniipft 
an ein Wort des Propheten Hosea, das ohne Zweifel Jesus in diesen 
Tagen ein Trost gewesen ist: ,,wohlan, lasset uns umkehren zu Jahve; 
er hat uns geschlagen, er wird uns heilen; er macht uns lebendig nach 


* Die Beziehung auf Dan 7 13 ist hier ja handgreiflich. 
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zweien Tagen, am dritten Tage erweckt er uns, dass wir wieder leben 
vor ihm“ (Hos 612). Dieselbe Hand Gottes, die in den Tod fihrt, 
vermag also auch aus dem Tode zu befreien: das war auch der Gedanke 
Jesu, wenn er, ohne zu verzweifeln, seinen Tod erwartete. Die Zeit- 
bestimmung ,nach zweien Tagen, am dritten Tag“ ist vom Propheten 
jedenfalls nur als Bezeichnung einer ganz kurzen Frist gemeint. Auch 
Jesus wird das Wort kaum in anderem Sinne auf sein eigenes Schick- 
sal gedeutet haben’. Uebrigens hat Mc den Ausdruck pet& cpete jugpac 
Me 8 31 9 31 10 34 wohl genau ebenso aufgefasst, wie Mt, Le und Paulus 
den Ausdruck ti tpity 7yéou fassen (Mt 16 21 20 19 27 64 Le 9 22 18 33 
2472146 I Kor 154). ,Drei Tage“ bezeichnet aber bei Jesus auch 
noch in anderem Zusammenhang eine kurze Frist (Mc 1458 15 29 Joh 219). 
Um irrige, durch den spiteren Verlauf der Dinge hervorgerufene Vor- 
stellungen ferne zu halten, darf man aber nicht ausser acht lassen, dass 
Jesus seine Auferweckung nur als das notwendige Mittel seiner Wieder- 
kehr betrachtet. Ihm ist der dritte Tag nicht bloss der Tag der Auf- 
erstehung, sondern eben damit auch der Gerichtstag. Wenn die Jiinger 
ihn nach seinem Tod wiedersehen, dann ist eben der Tag des Menschen- 
kindes gekommen (Le 17 22—25 Mc 8 38)?. — In das Bild der Persén- 
lichkeit Jesu bringt die Ueberzeugung, nur durch das Todesleiden hin- 
durch zur Herrlichkeit zu kommen, einen bezeichnenden Zug, der nicht 
iibersehen werden darf. Die frohe, klare Entschiedenheit und Zuver- 
sicht gegeniiber allen Vorkommnissen des Lebens, die stete Hilfsbereit- 
schaft fremder Not gegeniiber gewinnt einen gar ernsten Hintergrund 
durch die Anschauung, dass die Erreichung des gottverheissenen Zieles 
nur durch schweres Leiden hindurch moglich ist. 

Diese Leidens- und Todeserwartung entsprach auch durchaus 
nicht dem Zukunftsbilde, das die Gedankenwelt des eben so hoch ge- 
priesenen Simon Petrus erfiillte. Der Messias darf nicht sterben; das 


1 An den kurzen Zeitraum von Freitag bis Sonntag hat Jesus nicht gedacht; 
sonst wiiren namentlich die Worte an Petrus nicht wohl verstandlich, nach denen 
dieser Jiinger den anderen nach des Meisters Tod Halt und Stiitze sein sollte (Mt 
16 18 Le 22 31 32). Auch das Verlangen der Wiederholung der Abendmahlshandlung 
weist auf einen langeren Zeitraum zwischen Jesu Tod und Wiederkunft hin (I Kor 
11 25 Ocdutg Bay ntvyte). 

2 Das ist eine fiir das Verstandnis der Predigt Jesu unumgangliche Erkenntuis. 
Nicht eine Auferstehung, der eine Himmelfahrt folgt, erwartet Jesus, sondern eine 
Auferstehung, die in einer Herabkunft vom Himmel kundbar wird. Die herrliche 
Erscheinung des Messias, der Gericht hilt, um sein Reich aufzurichten, ist das von 
Anfang an gepredigte, der Welt nahe bevorstehende Ereignis (Kap. VIII S. 182); 
die Auferweckung aus dem Tod ist nur Mittel zu diesem Zweck vgl. Mc 14 62 == 
Mt 26 64, 
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wire das grésste Ungliick, das der Welt zustossen kénnte; mit dem 
Messias wiirden die Hoffnungen Israels, wiirden die Hoffnungen der 
Menschheit zu Grabe getragen. Das mag der Gedanke gewesen sein, 
um deswillen Petrus den Meister beiseite nahm und tadelte (Mc 8 32). 
Er wollte ihn abmahnen (Mt 1622). Hier handelt es sich schon um 
den ganz bestimmten Entschluss Jesu, wieder auf jiidischen Boden und 
zwar nach Jerusalem zu gehen. Jesus soll das nicht wagen; er als 
Messias hat sich zu schonen. Da kehrt sich aber Jesus ab und weist 
mit aller Entschiedenheit und Festigkeit den vorher geriihmten Jiinger 
zurecht. ,Geh hinter mich, Satan!“ ruft er ihm zu, ,denn du denkst 
nicht was Gott, sondern was Menschen wiinschen“ Mc 8 33. Schon 
gleich nach seiner Taufe war fiir Jesus die Messiasoffenbarung zur Ver- 
suchung geworden, Leiden und Entbehrungen als des Messias unwiir- 
dig von sich zu weisen. Jetzt tritt dieselbe Versuchung in dem warnen- 
den Freunde an ihn heran. Sie zeigt Jesus an, dass der Freund doch 
noch nicht auf der Hohe seiner eigenen Erkenntnis des Gotteswillens 
steht, und man kénnte fast sagen, Jesus nimmt einen Teil der eben zu- 
vor ausgesprochenen grossen Verheissung wieder zuriick, wenn er den 
Felsenmann geradezu als den Versucher (Satan) bezeichnet und wenn er 
ihm vorwirft, er stelle menschliche Wiinsche iiber den Willen Gottes. 
Diese Abmahnung des Petrus hatte er sicher nicht erwartet?. 

Von dem Zwiegespraiche mit Petrus, der ihn bei Seite genommen 
hatte (Mc 8 82 zpochaBduevoc 6 [létpog adtév), wendet sich Jesus wieder 
an die Menge mitsamt seinen Jiingern, wie es bei Mc 8 34 heisst: ge- 
meint ist jedenfalls mit dem Ausdruck tov Gyhoy aby totic wadytais die 
ganze Schar der Begleiter Jesu, wozu ja nicht bloss die zwélf von Jesus 
einst ausgesandten Manner, sondern noch manche andere — vgl. z. B. 
Act 1 21—23 Joseph Barsabbas mit dem Zunamen Justus und Matthias 
— und namentlich auch Frauen gehérten. Diese Schar fordert nun 
Jesus in feierlicher Weise zu einem Gange auf, der sie mit dem Tode 
bedroht, aber gerade dadurch ihr auch das Leben verbiirgt. Gemeint 
ist der Zug nach Jerusalem (Mc 8 34—9 1). Wieder wie bei dem Ent- 
schluss, mit ihm aus dem jiidischen Gebiete zu fliehen?, erklart er, 
wer ihm folge, der miisse sich wie einen zum Tod Verurteilten be- 
trachten, der, das eigene Kreuz auf der Schulter, den letzten schweren 
Gang gefiihrt wird. , Wer mit mir gehen will, der verleugne sich selbst 
und lade sein Kreuz sich auf und folge mir.“ Die Forderung der Selbst- 


* Das beweist der Gegensatz von Mt 1619 und 93; dieser Gegensatz zeigt 
aber auch, dass Jesus aus Mt 16 19 gewiss kein Gesetz fiir die Christenheit machen 
wollte. 

2 Vol. S. 238. 
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verleugnung oder Selbstverneinung (dnapvyjoco0m éantdv) ist die Ant- 
wort auf die Abmahnung des Petrus, der menschliche Wiinsche dem 
Willen Gottes entgegenstellte. Die Pflicht des Gehorsams gegen Gott 
kann nicht scharfer ausgedriickt werden als durch die Forderung, das 
eigene Ich mit seinem Wunsche nach Gliick und Leben zu verleugnen '. 
Aber was Jesus als das Gesetz fiir sein eigenes Leben erkannt hat (er 
muss sterben, um zur Herrlichkeit einzugehen), das erscheint auch als 
eine immerhin mogliche Pflichtforderung an die Jiinger: auch sie miissen 
sich mit ihm jedenfalls dem Tode darbieten, wenn sie mit ihm am Him- 
melreiche teilbekommen wollen: , Wer sein (jetziges) Leben retten will, 
der wird es (fiir das Reich Gottes) verlieren; wer es verliert um meinet- 
willen und wegen der frohen Botschaft (von der Nahe des Gottesreiches), 
der wird es retten.“ Treues Festhalten am Messias ist jedenfalls die 
Pflicht derer, die auf das Gottesreich hoffen. Diese Treue kann sie in 
den Tod fiihren; aber dieser Tod sichert ihnen das Leben in Gottes 
Reich. Das ist eine gar ernste Richtigstellung der schwirmerischen 
Gedanken, die man ohne weiteres bei einer Gemeinde voraussetzen 
darf, welche die unmittelbare Nihe des Zusammenbruchs aller Dinge 
und des Anbruchs einer ewigen Vollendung erwartet. Jesus hatte so- 
eben durch die Mitteilung, dass er der Messias sei, dieser schwirme- 
rischen Richtung neue Nahrung zugefiihrt. Eine niichterne, weltklug 
berechnende Art atmet gewiss auch Jesu Entschluss zu dem Todesgang 
in Jerusalem nicht. Hine solche Art passt einmal nicht zam Wesen 
prophetischer Manner. Aber Festigkeit und Klarheit hebt ihn trotz- 
dem hoch iiber ‘das phantastische Wesen unruhiger Schwirmer hinaus. 
Er weiss, sein Tod ist gewiss, der Tod seiner Jiinger wahrscheinlich; 
aber er zieht nach Jerusalem, weil es die ihm von Gott gestellte Auf- 
gabe ist, seinem Volk vor dem Gericht noch einmal Busse zu predigen?. 
Das ist sein und der Jiinger Weg zur Teilnahme am messianischen 
Reich. So sollen sie selbst mit Verlust ihres jetzigen Lebens ihr ewiges 
Leben retten: denn was hilft der Gewinn der ganzen Welt, wenn zu- 
gleich das Leben verloren wird, und was giebt ein Mensch, um sein ver- 
lorenes Leben wiederzugewinnen! Also das Leben im Messiasreich ist 
mit nichts, auch mit dem jetzigen Leben nicht, zu teuer erkauft: denn 
ohne Leben giebt es keinen Anteil an irgendwelchem Genuss. Aber 
das Leben im Messiasreich kann auch der nicht erwarten, der etwa jetzt 


1 Der Begriff der Selbstverleugnung ist von Jesus geschaffen und erfihrt in 
den folgenden Worten seine Erklirung. Die Forderung, den eigenen Wiinschen | 
zu entsagen, ist danach nur als Mittel richtiger Selbstbehauptung gedacht. Hs ist 
das Grundgesetz alles menschlichen Arbeitens: kein Gewinn ohne Opfer. 

2 Vol. Kap. XII S. 272. 
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aus Scheu vor dem Ansehen und der Gelehrsamkeit der Grossen in 
Jerusalem sich der Worte seines einfachen galilaischen Meisters schamt; 
es ist ja begreiflich, dass solche Gedanken auch laut wurden, als Jesus — 
den Entschluss kundgab, nach Jerusalem zu ziehen'. , Wer sich ném- 
lich mein und meiner Worte schimt in diesem siindigen und ehebreche- 
rischen Geschlecht, dessen wird sich auch das Menschenkind schamen, 
wenn es kommt in der Herrlichkeit seines Vaters mit den heiligen 
Engeln.“ Es ist ein stindiges und ehebrecherisches Geschlecht, dem 
Busse gepredigt werden muss; es wird offenbar Hohn und Spott tiber 
den Bussprediger erwartet. Man mag hier an Jesu Weheruf iiber die 
Reichen, Gesittigten, Lachenden und von allen Gepriesenen (Lc 6 24—26) 
denken; er hat von dieser Seite her nur Gleichgiltigkeit und Unempfang- 
lichkeit seinem Wort gegeniiber erfahren; in Jerusalem aber erwartet 
er gerade mit solchen reichen und angesehenen Leuten sich auseinander- 
setzen zu miissen. Da weiss er, es gehdért Mut dazu, unter solchen 
Meuschen an dem unscheinbaren Propheten aus Nazaret und an seinen 
von den Schriftgelehrten lingst verurteilten Worten festzuhalten. Aber 
jetzt weist Jesus seine Jiinger darauf hin, dass einst ein anderer Tag 
kommt. Da wird das Menschenkind kommen in der Herrlichkeit, 
die sein Vater ihm giebt, mit den hl. Engeln. Dann werden sich die 
an ihn herandrangen, die ihn jetzt um des Ansehens seiner Feinde 
willen verleugnen méchten. Aber er wird sie von sich weisen, wie sie 
sich von ihm jetzt abgekehrt haben. Hier sieht es doch fast aus, als 
habe sich unter den Jiingern ein entschiedener Widerspruch gegen den 
gefaihrlichen Gang nach Jerusalem erhoben. Jesus zwingt sie ordent- 
lich zur Teilnahme an seinem Leidensweg, indem er sie an das nahe 
Messiasgericht und an die Méglichkeit erinnert, dass der Messias die 
verleugnen werde, die ihn jetzt verleugnen. Aber wie er nun sieht, dass 
infolge der Aussicht auf Tod und Untergang sich Angst und Verzagt- 
heit des Jiingerkreises bemichtigt hat, dass sie aber trotzdem im ganzen 
bereit sind, mit ihm zu ziehen, da tréstet er sie noch mit dem Wort: 
»wahrlich, ich sage euch, es sind einige unter denen, die hier stehen, 
die werden den Tod nicht schmecken, bis sie das Reich Gottes sehen, 
wie es in voller Auswirkung gekommen ist“. Also nicht alle werden 
sterben, und die, welche sterben, werden nicht lange im Tode bleiben. 
Darum verzagt nicht, sondern setzt euer Leben ein! Ihr werdet dafir 
ewiges Leben gewinnen?. 


* Die Scheu vor Jerusalem ist genau ebenso aufzufassen wie die dem Apostel 
Paulus zugetraute Scheu vor Rom (Rom 1 15 16): beidemal meint man, in der Provinz 
konne sich manches héren lassen, was in der Hauptstadt sich verbergen miisste. 

* Jesus hat sich also in seiner Zukunftserwartung in doppelter Weise getauscht. 
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An diese Erzihlung vom Messiasbekenntnis des Petrus, von der 
ersten Leidensverkiindigung und von der Aufforderung an die Jiinger, 
den Leidensweg Jesu mitzuwandern, schliesst das Mc-Evangelium die 
Schilderung der Verklérung Jesu auf hohem Berg vor seinen drei 
Jiingern Petrus, Jakobus und Johannes. Da sehen sie ihren Meister 
in lichtem Glanze zwischen Elia und Moses, dem grossen Propheten und 
dem grossen Gesetzgeber der Vorzeit und sie vernehmen aus der sie iiber- 
schattenden Wolke das Wort: ,,das ist mein lieber Sohn, den horet*. 
Und beim Abstieg vom Berg verbietet Jesus den drei Jiingern, von der 
ihnen gewordenen Erscheinung vor seiner Auferstehung zu irgend je- 
mand zu reden; sie aber verstehen nicht, was er mit seiner Aufer- 
stehung meint. Sie fragen ihn, ob denn nicht nach der Lehre der 
Schriftkundigen Eha zuerst kommen miisse; Jesus bestitigt das, hebt 
aber hervor, dass nach der Schrift auch ihm viel Leiden und viele 
Schmach bevorstehe; auch Elia sei schonaufgetreten, und die Menschen 
thaten ihm, was sie nur wollten, wie es in Bezug auf ihn in der Schrift 
gesagt sei (Mc 92-13). 

Das Verstandnis dieser Erziihlung von der Verklarung Jesu wird 
man am ebesten gewinnen, wenn man von dem Gespriche beim Abstieg 
ausgeht, Das Verbot, von der wunderbaren Erscheinung bis zur Auf- 
erstehung Jesu irgend jemanden etwas zu sagen, erinnert stark an das 
abnliche Verbot nach dem Petrusbekenntnis, von dem Glauben an Jesus 
als den Messias zu irgend jemanden zu reden, Allerdings hat sich Jesus 
spiter, seit seinem Hinzug in Jerusalem, dffentlich als den Messias kund- 
gethan; aber es ist sogar wahrscheinlich, dass er anfangs das nicht vor- 
hatte, sondern vor seiner 6ffentlichen Erscheinung als Messias nicht als 
Messias genannt sein wollte. Denn es lasst sich in dieser Zeit kaum 
ein Grund finden, um deswillen Jerusalem die Kunde gebracht werden 
sollte, die dem ganzen jiidischen Lande mit Absicht verschwiegen wird’. 
Dann verstehen nach Me 9 10 die Jiinger nicht, was Jesus mit seiner 
Auferstehung meint. Ein solches Riatsel war ihnen dieses Wort natiirlich 
hauptsichlich bei der ersten Mitteilung. Sie erinnern daran, dass nach der 
Meinung der Schriftgelehrten doch Elia zuerst kommen miisse; wir 
wissen, dass Elia vor dem Auftreten des Messias kommen sollte. Was 


Kein einziger seiner Jiinger ist gleichzeitig mit ihm untergegangen; kein einziger 
hat aber auch yor seinem Tod die Herrlichkeitsoffenbarung des Messias erlebt. 
Aber das neue Leben, das Jesus gebracht hat, ist mehr als diese Zukunftserwartungen, 
und sein Wert ist von deren Erfillung oder Nichterfiillung ganz unabhingig. 

1 Spiiter ist es namentlich die Gewissheit unmittelbarer Todesgefahr, die 
Jesus treibt, auch dieses Mittel der Busspredigt nicht unversucht zu lassen, Vgl. 
Kap. XIII: Entschluss der Messiaskundgebung. 
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diese Frage mit der Verklirung Jesu zu thun hat, bei der ja sogar 
Elia sichtbar geworden ist, lasst sich nicht leicht erkennen’. Dann 
redet Jesus von seinem Leiden und Verworfenwerden, wie er das nach 
dem Petrusbekenntnis gethan hat; er fiigt hinzu, dass Elia schon ge- 
kommen ist: wir wissen aus Mt 11 14, dass er damit den Taufer meint; 
er sagt, dass auch an ihm die Menschen mit aller Willkiir gehandelt 
haben, wie sie jetzt am Messias handeln werden, und dass beides den 
Worten der Schrift entspricht. An welche Schriftworte Jesus beide- 
male denkt, ist bei der allegorischen Deutung, wie sie allgemein geiibt 
wurde, schwer zu sagen. Aber auch hier scheint Jesus zum ersten 
Male von seinen Leiden zu seinen Jiingern zu reden. Nimmt man nun 
zu diesen Beobachtungen die Thatsache, dass das Messiasbekenntnis 
des Petrus im hohen Gebirge, in der Gegend von Baniyas erfolgte, dass 
mit der diesem Bekenntnis entsprechenden Mitteilung Jesu den Jiingern 
ihr Meister zweifellos in eine lichte Héhe und zugleich in die nichste 
Nihe bei den gréssten Minnern der Vorzeit geriickt erschien, dass sie 
von diesem Augenblick an in ihm den Gottessohn sahen, auf dessen 
Worte sie héren sollen, so ist deutlich, dass wir hier nicht ein Erlebnis 
Jesu und seiner Jiinger vorgefiihrt erhalten, das neben dem Petrus- 
bekenntnis eine besondere Stelle in der Geschichte Jesu beanspruchen 
konnte; vielmehr ist diese Erzihlung von der Verklirung Jesu die 
Schilderung des inneren Erlebnisses der Jiinger? wahrend des 4usseren 
Vorgangs des Petrusbekenntnisses. Das Mc-Evangelium setzt aller- 
dings die Erzihlung von der Verklirung sechs Tage nach dem Petrus- 
bekenntnis an (Mc 9 2 werd tugpae 8£). Dieselbe Zeitbestimmung bietet 
auch Mt 171, waihrend Le 9 2s dafiir mcet tyuéoa oxtm steht. Bei diesem 
letzteren Ansatz ist jedenfalls die Riicksicht auf die gottesdienstliche 
Verwendung der evangelischen Erzihlungen massgebend gewesen: die 
Perikope von der Verklirung sollte im Sonntagsgottesdienst verlesen 
werden, nachdem am Sonntag zuvor das Bekenntnis des Petrus den Text 
gebildet hatte. Aehnliche Riicksichtnahme auf den sonntiglichen Ge- 
brauch der Perikopen findet sich z.B. im Joh-Evangelium, wo am 
Ostersonntag Joh 20119 deutlichst die Abschnitte fiir Morgen- und 


* Man konnte héchstens auf die falsche Vermutung kommen, die Jiinger hiitten 
gemeint, jetzt — nach der Verkliérung — sei auch diese Vorbedingung erfiillt. Dann 
muss die Antwort Jesu mit ihrer Bezugnahme auf den Taufer iiberraschen. 

* Oder wenigstens eines von ihnen, der es in diese Form zu kleiden wusste, 
ahnlich wie Jesus seine Versuchung den Jiingern erzahlte. Es liegt nahe, an Petrus 
zu denken, der das entscheidende Bekenntnis ablegte, nach Papias die Autoritat 
fiir das Mc-Evangelium ist (Kap. II S. 23), und der Verfasser des Briefes sein soll, 
in welchem die Verklérungsgeschichte zuerst erwihnt wird (II Pet 1 17). 
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Abendgottesdienst von einander geschieden werden, und die Erschei- 
nung Jesu, bei der auch Thomas zugegen ist, ausdriicklich auf acht 
Tage spiiter, also auf den Sonntag nach dem Osterfeste, gelegt ist (ue 
Hsoac outm Joh 2026). Es ist nicht undenkbar, dass schon Mc seine 
Zeitbestimmung der Verklirung — perd juépac 8 — trotz der abwei- 
chenden Zahl ebenso wie Le verstanden hat; er rechnete dann: ,nach 
sechs in der Mitte liegenden Tagen“. Dann war es aber doch wohl die 
Meinung auch des Mc, dass mit der gottesdienstlichen Behandlung der 
Verklarungsgeschichte eine Nachfeier des grossen Hreignisses der 
christlichen Urgeschichte, da sich Jesus seinen Jiingern als den Messias 
kundgab, erméglicht sein sollte!. Fassen wir nun aber die Verklarungs- 
geschichte als Parallelbericht zum Petrusbekenntnis auf, so kénnen wir 
aus ihr entnehmen, dass das entscheidende Gespriich Jesu, bei dem es 
zu diesem Bekenntnisse kam, zunichst zwischen Jesus, Simon und den 
beiden Zebediusséhnen stattfand. Es ist ja wohl selbstverstandlich, 
dass unterwegs (Mc 8 27 éy ty 66g) nicht immer auch nur alle Zwélf mit 
Jesus sprachen. Ferner ist es jedenfalls eine treue geschichtliche Er- 
innerung, dass nach dem Messiasbekenntnis einer der Jiinger fragte, 
ob denn nicht Elia dem Messias vorangehen miisse; er hat offenbar 
bisher Jesus fiir diesen Elia gehalten. Auch das diirfte richtig sein, 
dass Jesus das Verbot, von ihm als dem Messias zu reden, in die Worte 
kleidete: ,sprecht davon nicht, bis das Menschenkind von den Toten 
erstanden ist“, Damit leitet er das Gesprich iiber seine Leiden in aéhn- 
licher Weise ein, wie wenn er davon redet, dass auch die Pforten der 
Unterwelt sich nicht stirker erweisen sollen als der Felsengrund, da- 
rauf er seine Gemeinde bauen will. Dass die Jiinger das Wort von 
seiner Auferstehung nicht verstehen, hat dann gerade zur weiteren Be- 
lehrung Anlass gegeben. 

Den wirksamen Kontrast zu dem Lichtbilde auf dem hohen Berge 
bildet nun bei Mc das Unvermégen der unten gebliebenen Jiinger, einen 
armen epileptischen Knaben zu heilen, den sein Vater zu ihnen gebracht 
hat; erst der vom Berg herniedersteigende Jesus kann diese, anderen 
unmdgliche Heilung vollziehen (Mc 9 14—29). Die innere Zusammen- 
gehirigkeit dieser Erziihlung mit der Verkliérungsgeschichte hat kein 
Geringerer als Raffael durch sein grosses, im Vatikan befindliches Ge- 
milde bewiesen. Der in goéttlichem Glanze zwischen Elia und Moses 
schwebende Christus kann wohl von den auserwahlten Jiingern ange- 


1 Das setzt freilich schon recht entwickelte gottesdienstliche Ordnungen vor- 
aus; aber sichere Griinde, das Vorhandensein solcher Ordnungen in einzelnen Ge- 
meinden zur Zeit der Abfassung des Mc-Evangeliums zu bestreiten, sind nicht 


vorhanden. 
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staunt und bewundert werden; aber Liebe zu ihm wird erst hervorge- 
rufen durch die Heilandsthat, da die menschliche Not ihre Arme zu 
ihm ausstreckt, und er sich ihrer erbarmt und sie hebt. Es ist sehr 
wohl méglich, dass diese Erzihlung von der Heilung des epileptischen 
Knaben an ein wirkliches Ereignis ankniipft, welches dem Petrusbe- 
kenntnis folgte. Schon den ersten Beschauern mag diese?That erbar- 
mender Liebe das Bild ihres Meisters ergiinzt haben, der droben im 
Gebirge verklart war und nun mit festem Entschlusse schweren Leiden 
entgegenging, Aber die Anwesenheit von jiidischen Schriftgelehrten 
Mc 9 14 lasst glauben, dass Jesus zur Zeit dieser That den heidnischen 
Boden schon wieder verlassen hatte?. 


1 Kin zwingender Beweis ist das nicht, denn einzelne Judengemeinden waren 
jedenfalls auch im Gebiete des Philippus vorhanden. 
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Quellen: Mc 9 30—10 32, Zu Mc 9 30—s82 Mt 17 22 23 Lic 9 43—45. 
Der fiir die Kenntnis der Lage dusserst wichtige Vers Mc 9 30 ist in 
beiden Parallelen fast verschwunden. Zu dem Aufenthaltin Kapernaum 
Mc 9 33—50 trigt Mt nach die Erzihlung Mt 17 24-27. Die Jiinger- 
belehrung erweitert Mt durch mancherlei Zusitze aus anderen Quellen 
Mt 18; schon die Zusammenstellung bei Mc ist wohl ein wenig geord- 
netes Stiick der Redequelle. Le hat nur das Gesprich iiber die Grésse 
und die Frage des Johannes Le 9 46—50 (ohne Nennung Kapernaums); 
die angeschlossene Erzihlung Lc 951—56 kann in etwas anderer Fassung 
wohl in diese Zeit fallen; vielleicht veranlasste sie die Namengebung 
Me 317. Zu Mt 18 6—235 giebt Le als Parallele auch Le 171—4. In 
das Gesprich iiber den Wert des Jiingers diirfte auch gehéren Le 17 
7-10. Zu Mt 1822 Lc 174 giebt es eine Parallele des Hbr-Evangeliums 
(Neste, N. T. Gr. suppl. p. 78). Zu Mc 101—12 hat nur Mt eine 
Parallele Mt 191—9 mit Beniitzung besonderer Ueberlieferung; die 
folgenden Abschnitte — Kindersegnung, Nachfolge des Reichen, Lei- 
densverkiindigung Mc 10 13—34 — haben Parallelen bei Mt (19 13—230 20 
17—19) und Le (18 15—34). Das von Mt (20 1—16) hier eingeschobene 
Gleichnis von den Arbeitern im Weinberg ist als Veranschaulichung 
von Mc 10 31 gedacht, passt aber nicht in diesen Zusammenhang. Zur 
Erzahlung vom Reichen hat das Hbr-Evangelium eine Parallele (NESTLE 
p. 78). Sachparallelen sind die Bedrohung der Reichen in der Berg- 
predigt Le 6 20 24, die Erzihlung vom reichen Kornbauern Le 1213—21, 
das Gleichnis vom reichen Mann und Lazarus Le 16 19-31. Zu dem 
Vers Mc 10 98, der auf 101 axsidev avactés zuriickweist, gehdrt Le 12 
33 34 = Mt 6 19—21. Aber es diirfte geschichtlich richtig sein, wenn bei 
Mt mit diesen Versen verbunden ist das Wort vom inneren Licht und 
vom Zweiherrendienst (Mt 6 22-24 = Lc 11 3436 16 13). Zu Mt 19 2s, 
das hier an rechter Stelle steht, vgl. Le 2230. Die Bitte der Zebe- 
daiden Mc 10 35—45 hat nur noch Mt (20 20-28). Doch die wichtige sitt- 
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liche Belehrung hat auch Le (22 25—27 vgl. auch S. 45), In die Zeit des 
Zugs nach Jerusalem scheinen nun auch die Worte an die Jiinger Le 
13 22—30 zu gehéren, die voraussetzen, dass die Jiinger in Jesus den kiinf- 
tigen Richter sehen; in die Zeit des Jerusalemer Aufenthaltes passen sie 
nicht, weil die Jiinger da die Gewissheit der Teilnahme am Gottesreich 
haben, die ihnen von Jesus bestatigt wird. Zum Zug durch Perda ge- 
hort die Geschichte Le 13 31—33: sie setzt ein letztes dffentliches Wirken 
Jesu auf dem Gang nach Jerusalem voraus. Der blinde Bettler bei 
Jericho Mc 10 4s—52 auch Mt 20 29—3s (hier sind es zwei: dbnliche Ver- 
doppelung schon Mt 828 zwei Gerasener und Mt 9 27 = Mc 8 22) und 
Le 18 35—43. Le hat hier noch die Erzihlung von Zakchius Le 19 1—10 
und das Gleichnis vom anvertrauten Gut Le 19 11-27 in urspriinglicher 
Form und richtiger Zeitstellung. Umgearbeitet steht es Mt 25 14—30; 
eine andere Bearbeitung hatte das Hbr-Evangelium (NESTLE p. 78). 

Im Anschluss an seine Erwiderung auf das Messiasbekenntnis des 
Petrus hatte Jesus seinen Jiingern gesagt, er werde durch Aelteste, 
Hohepriester und Schriftgelehrte verworfen und getétet werden; er 
hatte sie aufgefordert, einen Todesgang mit ihm zu gehen (Mc83134—9 1). 
Er ist also zum Zug nach Jerusalem? entschlossen, sobald er in Simon 
den Felsen gefunden hat, auf dem das Gebiude seiner vom herrschen- 
den Judentum thatsichlich bereits ausgestossenen Gemeinde auch im 
Falle des Todes Jesu feststehen wird. Dass er jetzt nicht mehr unstet 
umherirren, sondern seinem Volke wieder predigen will, zeigt deutlich, 
wie hart es ihn vorher betroffen hat, sich von seiner Wirksamkeit aus- 
geschlossen zu sehen; dass er aber in Jerusalem und nicht mehr 
in Galilia auftreten will, das hangt damit zusammen, dass er dem ihm 
drohenden gewaltsamen Tod mit Klarheit und Festigkeit entgegensieht 
und doch wiinscht, dass seine Busspredigt méglichst seinem ganzen 
Volke zu Ohr komme. Schon bei der Aussendung der Zwélf hatte er 
die Ueberzeugung, dass sie nicht in allen Stidten Israels vor dem An- 
bruch des Gerichtstages herumkommen kénnten (Mt 10 23); jetzt muss 
er ja, wie die Dinge legen, voraussehen, dass ihm nur noch eine ganz 
kurze Frist der Wirksamkeit gegénnt sein werde. Da will er diese Wirk- 
samkeit wenigstens an mdglichst weithin sichtbarer Stelle? entfalten. 

Aber von den Dérfern bei Cisarea Philippi nach Jerusalem ist 
ein weiter Weg, die nichste Strecke von Baniyas nach Jerusalem ist 
immer eine Entfernung von nahezu 50 Stunden; dazu musste Jesus mit 
innerer Nétigung durch das ihm gefiihrliche Gebiet des Herodes An- 


* Das geht aus der Nennung der Hohenpriester hervor. Vgl. Kap. XI S. 260. 
* Die Predigt in Jerusalem soll also den Ausfall der Predigt an vielen einzelnen 
Orten Palastinas ersetzen. Vel. S. 285. 286. 
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tipas ziehen. Geographisch bestand freilich auch die Méglichkeit, dass 
Jesus zuerst im Gebiet des Philippus und der Dekapolis nach Siiden 
zog, dann etwa bei der Miindung des Jarmuk den Jordan iiberschritt 
und durch das Gebiet von Skythopolis nach Samaria und damit in den 
unter romischer Verwaltung stehenden Teil Palistinas gelangte. So 
hatte er das Gebiet des Herodes Antipas nicht betreten. Aber weder 
Jesus noch seine Jiinger wollten so nach Jerusalem kommen. Wenn 
sie sich doch schliesslich der Todesgefahr aussetzten, so war es verstind- 
lich, dass sie gerne noch einmal den See Gennesaret und zwar die ihnen 
vertrauten Statten an seinem Nordwestufer aufsuchten, wo die meisten 
zu Hause waren, und wo die 6ffentliche Wirksamkeit Jesu sich ganz 
hauptsichlich abgespielt hatte. Auch legen es spiter gesprochene Worte 
nahe, dass mancher jetzt noch gerne tiber das in der Heimat zuriick- 
gelassene Higentum verfiigt hatte, ehe er den Todesgang nach Jeru- 
salem antrat?. 

So ziehen sie denn von den Doérfern um Cisarea Philippi wieder 
weg und kommen auf der Durchreise durch Galiliia (xapezopebovto dtc 
tis Vadtvatas Mc 930), Hier will Jesus noch unerkannt bleiben; denn 
so fest er zum Tode entschlossen ist, will er doch hier nicht sterben, 
wo sein Tod leicht fast unbemerkt bliebe, und wo er durch ein neues 
offentliches Auftreten kaum grésseren Erfolg erhoffen diirfte als friiher. 
So widmet sich Jesus auch wihrend dieses wohl kurzen Zuges durch 
Galilia ganz seinen Jiingern; er belehrt sie dariiber, dass der gewalt- 
same Tod, den er als Mensch durch Menschen erleidet?, nicht ihre 
Hoffnung auf das Gottesreich zunichte machen, sondern das Mittel 
werden soll, durch das er mit der messianischen Herrlichkeit bekleidet 
wird. Wenn es nun weiter heisst, dass die Jiinger dieses Wort nicht 
verstanden und sich scheuten, ihn noch weiter zu fragen, so diirfte das 
einer nachtriglichen Erkenntnis der Jiinger entsprechen, zu der sie zu 
kommen glaubten, als nach Jesu Tod die Dinge anders verliefen, als 
sie nach Jesu Worten erwartet hatten (Mc 93132)°. Jedenfalls wussten 
sie, dass Jesus dem Tod entgegenziehe, und dass sie selbst mit ihm in 
Gefahr kamen: dazu bedurfte es in ihrer Lage keines besonderen Vor- 
ausschauens in die Zukunft. Jetzt mag das im Joh-Evangelium offen- 
bar an unrechter Stelle aufbewahrte und eben deshalb jedenfalls einer 
ilteren Ueberlieferung angehorige Wort des Thomas gefallen sein: so 


1 Vogl. S. 280—282. 

2 Mc 9 31: 6 vtdg tod dvbpuron nupadidortat sic yetpacs avIparuy, 

3 Die Jiinger konnten nach Jesu Wort Auferstehung und Wiederkunft Jesu 
nicht von einander trennen; erst die spatere Erfahrung lehrte sie diesen Unter- 
schied: Kap. XI S. 263 Anm. 2. 


Holtzmann, Leben Jesu. 18 
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wollen auch wir hinziehen, um mit ihm zu sterben (&ywpev nat tptc, ta. 
drotdyousy wer’ adtod) Joh 11161, Aber auch das Gespriich Le 13 22—80 
gehort wohl in diese Zeit. Hiner seiner Jiinger fragt Jesus: » Herr, ob 
wohl nur wenige gerettet werden?“ Die ernste Bussmahnung Jesu 
musste ja zu dieser Frage hintreiben. Aber das ist eine neugierige 
Frage, fiir die Jesus nur einen Imperativ zur Antwort hat. Nicht auf 
die Beschreibung der kiinftigen Dinge, sondern auf die Bereitung der 
Herzen zum LHintritt in Gottes Reich kommt es ihm an. So erwidert 
er: ,Kéampfet ihr darum, dass ihr durch die enge Thiir hineinkommt; 
denn viele, sage ich euch, werden einzudringen suchen und es nicht ver- 
modgen, sobald der Hausherr sich erhoben und die Thiir verschlossen 
hat.“ Das Bild einer engen Thiir, durch die viele gleichzeitig eindringen 
wollen, die aber, ob sie nun innen oder aussen sind, zu bestimmter 
Zeit geschlossen wird, kann sehr wohl aus dem Leben genommen sein, 
sei es von einer Offentlichen Feier her, zu der nur eine bestimmte Anzahl 
Besucher zugelassen wird, sei es von der Besichtigung eines Palastes 
her, die nur den innerhalb einer eng begrenzten Frist Kintretenden ge- 
stattet, wird?. Den Vergleichungspunkt bieten dann die Kiirze der Frist 
und die Schwierigkeit des Hintritts. Die Schwierigkeit liegt nun natiir- 
lich beim Gottesreich nicht an der Enge des Eingangs, der eine Mehr- 
heit hindern kénnte, gleichzeitig in das Gottesreich einzutreten: es ist 
nicht Jesu Anschauung, dass der Hintritt des einen dem Eintritt des 
anderen hinderlich sein kénnte. Aber schwierig ist es, in Gottes Reich 


1 Das Joh-Evangelium hat freilich Joh 859 1031 von Versuchen der Juden, 
Jesum zu steinigen, erzihlt. Nach dem letzten derartigen Versuch ist Jesus von 
Jerusalem nach Perda gegangen 1040; von da willer jetzt nach des Lazarus Tod 
nach Judia zuriickkehren. Aber trotz des sorglichen Wortes der Jiinger 118 lasst 
das Joh-Evangelium keinen Zweifel, dass von einer eigentlichen Gefahr Jesu keine 
Rede war, bis seine Stunde gekommen ist (131171). So macht dieses Wort des 
Thomas einen fremdartigen Hindruck; es sieht ganz so aus, als ob es inmitten einer 
ungeschichtlichen Erzithlung geschichtlich sei. 

* Das sind nur Beispiele einer unendlichen Anzahl von Méglichkeiten. Hin- 
leuchtend ist die Aehnlichkeit mit der Unterredung zwischen dem Brautigam und 
den vom Hochzeitshause ausgeschlossenen thérichten Jungfrauen Mt 25 1112. Aber 
daraus folgt nicht, dass das Herrnwort Le 13 25—27 eine von der spiiteren Gemeinde 
herriihrende Weiterbildung der Gleichnisrede sei: denn Le 13 26 27 passt nicht in 
den Mund der spateren Gemeinde. Die spitere Gemeinde konnte dieses Herrnwort 
auf ihre Verhaltnisse gar nicht anwenden, weil niemand in ihr vor Jesus gegessen 
und getrunken und auf den Strassen sein Wort gehort hatte: deshalb hat sie dieses 
Herrnwort spater sich mundgerecht gemacht Mt 7 22 23 und es auf solche bezogen, 
die in Jesu Namen predigen, Damonen austreiben und viele wundersame Thaten 


volibringen. In dieser Form konnte das Wort auch ein Warnungswort fiir Spiitere 
sein, 
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zu kommen wegen des Gerichtes; auch muss man sich eilen, weil das 
Gericht nahe bevorsteht. So weit kénnte die Erwiderung Jesu ja zu 
jeder Zeit gegeben sein; jetzt aber schildert er, wie die Ausgeschlos- 
senen doch einzudringen versuchen, und in diesem Abschnitt ist es 
deutlich, dass die Fragenden ihn bereits als den Messias kennen. ,Da 
werdet ihr anheben, draussen zu stehen und zu klopfen undzusprechen: 
»Herr, mach uns auf!‘ und erwidernd wird er zu euch sagen: ,ich kenne 
euch nicht, woher ihr seid!‘ Dann werdet ihr zu sagen anheben: ,wir 
haben vor dir gegessen und getrunken, und auf unseren Strassen hast 
du gelehrt‘, Und er wird sprechen: ,ich sag euch, ich weiss nicht, wo- 
her ihr seid: bleibt mir alle fern, ihr Uebelthiter!‘“ Wie bei fast allen 
Worten Jesu darf man auch hier nicht den Gelegenheitscharakter der 
Rede iibersehen', Diese Sitze sind jedenfalls nicht an den engsten 
Jiingerkreis gerichtet, also nicht etwa an Petrus oder die Zebediius- 
sdhne. Sonst diirfte einem wohl auffallen, dass auf nichts weiter hin- 
gewiesen wird, als auf die Tischgemeinschaft und die Predigt auf der 
Strasse. Das fallt ja schon an sich auf in der Anrede an Leute, 
die mit Jesus Gefahr und Not, ferne von der Heimat, geteilt haben. 
Aber es ist auch misslich, das Wort etwa an die Bevélkerung von Je- 
rusalem gerichtet zu denken, der sich Jesus ja freilich auch als den 
Messias kundthat. Soweit wir aus dem Mc-Evangelium etwas zu er- 
kennen vermégen, hat er dort nur in bildlicher Rede seinen Messias- 
anspruch geltend gemacht; hier redet er ganz ohne Bild von sich selbst 
als dem kiinftigen Richter. Dass er das vor dem Volk in Jerusalem 
gethan habe, ist doch mehr als zweifelhaft. Wenn er es aber zu den 
Jiingern sagte, so geht daraus hervor, dass er mit dem einen oder an- 
deren unter ihnen gar nicht zufrieden war. Das gilt aber zunachst nur 
fiir die bestimmte, uns im iibrigen unbekannte Gelegenheit, bei der Jesus 
dieses ernste Wort gesprochen hat. Und vielleicht wiirde uns auch 
eine genauere Kenntnis des Anlasses fiir dieses Wort es verstindlich 
machen, warum Jesus sie gerade nur auf ihre Tischgemeinschaft mit 
ihm und das Predigen auf ihren Strassen hinweisen laisst. Vermutlich 
hat Jesus das Wort bei Tisch gesprochen und will an die erste Begei- 


1 Dieser Gelegenheitscharakter mag es mit sich bringen, dass die Rede zwischen 
Bild und Wirklichkeit in eigentiimlicher Weise schwankt: denn vy. 24 25 sind ein in 
sich deutliches Bild: alles drangt sich durch eine enge Thiire in ein prichtiges Haus, 
bis der Hausherr aufsteht, die Thiir schliesst und niemand mehr einlasst. v. 26—29 
sind aber keine Bildrede, sondern anschauliche Vergegenwartigung eines Gesprichs 
zwischen dem richtenden Messias und denen, die auf Erden seine Gefahrten und 
Schiiler waren. Damit setzt die Rede voraus, dass Jesus als der Messias bekannt 
ist. Sie muss also vor den Jiingern nach dem Petrusbekenntnis oder vor dem Volk 
in Jerusalem gesprochen sein. 
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sterung erinnern, die den Jiinger einstmals ergriffen hatte, als er Jesus 
auf der breiten Strasse seines Dorfes hatte predigen héren. Damals 
entschloss er sich, Jesus nachzufolgen; aber der Besserungseifer hat 
nicht angehalten?, und so wird eine Erinnerung an jene Zeit auch den 
kiinftigen Richter nicht riihren. ,,Da werdet ihr weinen und die Zahne 
aufeinander driicken, wenn ihr Abraham, Isaak und Jakob und alle 
Propheten im Reich Gottes sehet, euch aber hinausgestossen. Und sie 
werden kommen von Osten und Westen, Norden und Siiden und im 
Reich Gottes zu Tisch liegen. Und siehe da! es sind jetzt Leute an 
letzter Stelle, die dann die Ersten sein werden, und solche an erster 
Stelle, die dann an die letzte riicken miissen.“ Man spiirt es doch deut- 
lich aus diesen Worten, wie sehr sich Jesus selbst am Gedanken seiner 
kiinftigen Gemeinschaft mit den Erzvatern und allen Propheten freut. 
Die Vereinigung mit ihnen erscheint ihm als das grosse Gliick der Zu- 
kunft?. Dagegen besteht ihm die Unseligkeit der Verworfenen hier 
deutlich in dem Anblick des verscherzten Gliickes. Das ist ja ahnlich 
wie im Gleichnis vom reichen Mann und armen Lazarus (Lc 16 19—31), 
und schon in der Weisheit Salomos findet sich eine ahnliche Stelle 
(Sap 416—5 16). Wenn noch hervorgehoben wird, dass aus allen Welt- 
gegenden die Biirger des Gottesreiches kommen, aber die jetzt Ersten 
dann manchmal die Letzten sein werden, so ist das eine besonders harte 
Bedrohung der Jiinger, die sich als die nichsten Freunde des Messias 
ihres Heilsbesitzes schon ganz zuversichtlich getrésten°. 

Gerade der Gedanke, im Reich des Messias besondere Ehre zu er- 
fahren, hat die Jiinger sicher wahrend des ganzen Zugs nach Jerusalem 
beschaftigt. Dariiber sprachen sie, ehe sie Kapernaum zum letzten 
Mal betraten (Mc 9 34); eine darauf beziigliche Bitte tragen spiter die 
beiden Zebedausséhne Jesus vor (Mc 10 37). Und immer betont Jesus, 
dass ein solches Verlangen nach Ehrenplitzen in Gottes Reich zuriick- 
gestellt werden miisse*. Es kann also nicht auffallen, wenn Jesus hier 


* Gerade bei dem langen Zusammensein Jesu mit seinen Jiingern auf heidni- 
schem Boden mochte Jesus oft genug in seinem Jiingerkreise auch solche Dinge 
sehen und héren, die ihm nicht gefallen mochten. Da bedurfte es wohl ab und zu 
solcher Mahnrede. 

* Auch das beweist doch, wie sehr er mit seinen Gedanken in der grossen 
Vergangenheit Israels haftete, und wie die Beschiftigung mit grossen religidsen 
Fragen das Gliick seines Lebens ausmachte. Beilaufig zeigt auch die Stelle, dass 
Jesus — tibrigens durchaus im Hinklang mit seinem Volke — ein Wiedererkennen 
der Verklarten in Aussicht nahm (vgl. die oben angefiihrten Stellen Sap 4 16—5 16; 
Le 16 19-381). 

° Dabei konnten sie sich auf Le 12 32 22 29 30 berufen. 

* Das ist doch auch ein Beweis, dass Mt 16 1s 19 dem Simon Petrus kein 
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sogar auf die Méglichkeit hinweist, dass die scheinbar Ersten vielleicht 
die Letzten einmal werden. Die Notwendigkeit, den Satz Le 13 30 
stoly Mp@tor of Esovrat goyacor aus der Selbstverteidigung der Verwor- 
fenen Vv. 26 2pdyouev éEvibmdy cov xa entouey xol ev talc mratelang fay 
sdtda€as zu erkliiren, ist auch ein Beweis dafiir, dass diese ganze Rede 
an die Jiinger gerichtet ist: denn nur sie mochten hoffen, im Gottes- 
reich die Ersten zu sein, weil sie bei Tische mit Jesus zusammensassen 
und seine Predigt auf ihren Strassen gehdért hatten. 

Jesus kommt also noch einmal nach Kapernaum; er wohnt wieder im Kapernaum. 
Hause des Petrus; aber das Mc-Evangelium erzihlt jetzt nicht mehr von 
einer grossen Volksmenge, die sich in das Haus driingte, sondern nur 
von allerlei Mahnworten an die Jiinger: die Bevélkerung meidet offen- 
bar den von ihren Fiihrern verworfenen Mann (Mc 9 33—50)!. Hine 
Erzahlung des Mt beleuchtet sehr klar das Verhiltnis, in welchem 
Jesus jetzt zu seinem Volke steht: Mt 17 24—97. Es war der letzte Tempelsteuer. 
Monat vor Passah, da wurde in ganz Paldstina die Tempelsteuer ein- 
gesammelt; feierliche Pilgerziige brachten die Tempelsteuer der aus- 
landischen Juden nach Jerusalem; denn nach der geltenden Uebung 
hatte jeder israelitische Mann, der das zwanzigste Lebensjahr iiber- 
schritten hatte, ein Zweidrachmenstiick, die Halfte eines Sekel oder 
Stater, an den Tempel zu zahlen: Ex 3011—16 Schekalim 1. So fragen 
denn auch die Sammler dieser Gelder bei Petrus an, ob sein Meister 
die Tempelsteuer nicht zahle. Offenbar sieht man in Jesus den Ab- 
triinnigen, von dem man auch eine Lossage von dieser heiligen Pflicht 
erwartet. Und Jesus erklirt dem Petrus, dass die Kénigsséhne aller- 
dings von Steuer frei sind, dass also er, der Messias, eine solche Pflicht 
fiir sich nicht anzuerkennen brauche?. Aber er will doch unndtigen 
Anstoss vermeiden. Petrus mag seinem Fischergewerbe wieder ein- 
mal nachgehen; der erste Fisch, den er fingt, trigt das fiir Jesus und 


rechtlicher Vorzug vor den anderen eingeraumt wurde. Sonst ware das spiter 
keine Frage gewesen, wer der Erste sei. 

1 Vol. Mc 22320933. Hs ist also keine Frage, dass Jesus bei seinem Weg- 
gang aus Galilia Mc 7 24 seinen Hinfluss auf die Masse der Bevolkerung thatsachlich 
verloren hatte, und der Aufenthalt im Osten des Sees Mc 7 31—8 26 hatte daran 
nichts geandert. 

2 Nach Schekalim 1 3 45 darf die Tempelsteuer von Heiden und Kuthdern 
(= Samaritern) nicht genommen werden (1 5); Priester werden zur Zahlung nicht 
gezwungen (134). Jesus und die Seinigen wurden also noch nicht den Heiden 
und Samaritern gleich geachtet, wenn man auch an ihrer Willigkeit, die Steuer zu 
zahlen, zweifelte. Jesus aber meint, dass er und die Seinigen mindestens den 
Priestern gleich zu achten waren. Aber ohne das Geheimnis seines Messiasglaubens 
kundzuthun, konnte Jesus diesen Anspruch nicht geltend machen. 
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Petrus nétige Geldstiick im Maul, d. h. vielleicht geniigt schon der 
Erlés fiir den ersten gefangenen Fisch, um die Sammler zu befriedigen. 
Es handelt sich allerdings um eine verhiltnismassig grosse Summe (etwa 
M 2.40)'. Hier ist also Jesus nahe daran, aus seinem Messiasglauben 
einen praktischen Schluss zu ziehen; nur aus Riicksicht auf die Juden, 


-die von seinem besonderen Messiasglauben nichts wissen und auch 


nichts wissen sollen, steht er davon ab. Man darf also erwarten, dass 
er mit solchen praktischen Schliissen nicht zuriickhalten wird, wo er 
anderen keinen Anstoss dadurch bereitet. Ausserdem aber zeigt die 
Geschichte sehr klar, dass Jesus in Kapernaum damals schon wie ein 
Ausgestossener betrachtet wurde, auch wenn man von ihm die Steuer 
noch annahm. 

Er sieht sich also auf seinen Jiingerkreis angewiesen. Gerade weil 
sie von ihren Volksgenossen verworfen waren, pflegten die Jiinger 
eifrigst die Hoffnung auf die kiinftige Herrlichkeit. So streiten sie 
unterwegs mit einander um den Vorrang im kiinftigen Messiasreich. 
Wie Jesus das bemerkt, stellt er ein Kind in ihre Mitte und ruft ihnen 
zu: , Wenn ihr nicht wieder wie Kinder werdet, kénnet ihr nicht in das 
Himmelreich kommen“. Das heisst: ihr miisst euer Leben ganz von 
vorne anfangen, wenn ihr in das Gottesreich passen wollt; ihr miisst 
mit allen anerzogenen Fehlern und Vorurteilen brechen?. Das Kind 
in der Mitte seiner Jiinger giebt aber Jesus Anlass, auch von den 
Pflichten gegen Kinder zu reden. Auch sie sind hilfsbediirftig, so gut 
wie Arme, Kranke, Fremde, Gefangene: auch in ihnen dient man dem 
Messias: ,wer ein solches Kind aufnimmt, sich seiner annimmt in 
meinem Namen, um meinetwillen, der nimmt mich auf, und wer mich 
aufnimmt, nimmt den auf, der mich gesandt hat“. Aber die schlimmste 
Siinde, die einer begehen kann, ist die Verfiihrung eines in harmloser 


1 Dass der Ausdruck Mt 17 27 avot§uc 16 otépa adtod ebphsers otatjoa ein in 
jeder Richtung seltsames Wunder bezeichnet, ist ebenso sicher, wie dass er aus. 
einer sehr verstandlichen bildlichen Rede erwachsen ist. Die ganze Erziihlung des- 
halb in das Reich der Sage zu verweisen, geht nicht an, da sie die damalige Lage 
Jesu deutlichst widerspiegelt. Dass ein an sich wahrscheinliches Problem der 
spiteren judenchristlichen Gemeinde in das Leben Jesu zuriickgetragen sei, ist 
geistreich: aber weder die Unrichtigkeit der wértlichen Fassung noch die Ueber- 
einstimmung der judenchristlichen Gemeinde mit dieser Antwort auf ihr Problem 
(etwa in der Zeit Domitians) lasst sich nachweisen. 

* Das ist auch die ilteste Auslegung, die daran zu erkennen ist, dass man 
schon friihe in diesem Herrnwort die Forderung der Wiedergeburt ausgedriickt fand, 
vgl. die Form desselben bei Justin I. Apol. 61: dy py avayevyndate, od wh eiaéhOnte 
sic thy Bausthetay tHy odpavay. , Wiedergeboren werden“ heisst doch ,mit seiner 
Vergangenheit vollig brechen und sein Leben von neuem anfangen.“ 
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Unschuld vertrauenden Kindes: ,wer eines dieser Kleinen, die ruhig 
vertrauen, zu Fall bringt, der ist schlimmer daran, als die Ungliicklichen, 
die um irgend eines Vergehens willen mit einem schweren Stein am 
Halse an der tiefsten Stelle des Sees versenkt werden“, offenbar eine 
Hinrichtungsweise, wie sie in den Uferstadten tiblich war?. Jesus hatte 
das Kind in den Arm genommen; der Gedanke, dass auch es von Ver- 
suchung und Siinde nicht frei bleiben wird, presst ihm einen Weheruf 
aus: , Wehe der Welt um der Aergernisse willen; Aergernis muss ja 
kommen (es ist ja nicht anders denkbar, als dass auch dieses Kind 
verfiihrt wird)’; aber wehe dem Menschen, durch welchen Aergernis 
kommt. Sehet euch wohl vor, dass ihr nicht eines dieser Kleinen ver- 
achtet, ich sage euch, ihre Engel im Himmel sehen immerdar das An- 
gesicht meines Vaters im Himmel“ (Mt 18 1—710 Mc 9 33—27 42 Le 9 
46—48 1712). 

Jesus fordert also auch von seinen Jiingern noch einen vélligen 
Bruch mit der Vergangenheit, den Beginn eines neuen Lebens. Da 
hielten sie ihm vor, dass sie sich ihm in der Not treu erwiesen hiatten; 
das kénne doch auch vor Gott nicht vergessen sein. Aber Jesus weist 
an dem Bilde des Sklaven, der den Tag iiber harte Feldarbeit thun 
und abends noch seinem Herrn das Essen bereiten und auftragen muss, 
die unaufhorliche Fortdauer menschlicher Pflicht nach (Le 17 7—10). 
Jetzt, da sich alles von ihnen abwendet, muss die innere gute Art der 
Jiinger ihre beste Rechtfertigung vor der Welt sein: sie sind das Licht 
der Welt; die Tiichtigkeit ihres Wesens muss sich in allem ihrem Thun 
dussern, damit die Menschen den Vater im Himmel preisen, der solche 
fertigen Charaktere aus ihnen gemacht hat; sie sind das Salz der Erde; 
wenn sie ihre Kraft verlieren, so geht diese Kraft, die von ihnen auf die 
anderen iibergehen sollte, allen verloren. Aber ein so fertiger, nach 
innen fester, nach aussen thatkraftig hilfsbereiter Charakter wird keiner 
ohne Kampf: ,jeder muss im Feuer gewiirzt werden“; ,lieber Hand, 
Fuss, Auge hingeben, als sich durch Hand, Fuss, Auge von dem Ziele 
abbringen lassen“ (Mc 9 4350 Mt 5 13—16)*. 


1 Neben der Kreuzigung, die Jesus auch schon in seiner galilaischen Heimat 
wohl gekannt hat. Vgl. Kap. IV S. 81. 

2 Bs ist dies eines der Worte, in denen Jesus die Alleemeinheit menschlicher 
Siinde betont. Vel. Mc 1018 Le 11 413. 

3 Hs entspricht der frischen, thatkraftigen Art Jesu, dass er ein solches, seine 
Meinung scharf bezeichnendes Wort nicht aus Bedenklichkeit wegen allerhand 
Missbrauchs zuriickhalt. Wer ohne triftigsten Grund sich der Hand, des Fusses, 
des Auges beraubt, erfillt dadurch Jesu Wort gewiss nicht, sondern lasst sich ge- 
rade durch Hand, Fuss oder Auge zur Siinde verfiihren, wogegen Jesus doch an- 
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Die Jiinger mochten auf heidnischem Boden sich nicht so einsam 
vorkommen, wie jetzt in der Heimat, wo sich alle von ihnen abkehrten. 
Da erzihlt einmal Johannes, er und noch andere Jiinger hatten einen 
angetroffen, der im Namen Jesu bése Geister austrieb, also genau in den 
Formen, in welchen die Jiinger seit ihrer Aussendung solche Heilungen 
vornahmen; und doch folge er Jesus nicht nach, gehére also nicht zur 
Gemeinde. Sie hiitten ihm das untersagt. Aber Johannes taéuschte 
sich, wenn er so im Sinne Jesu zu handeln meinte. Jesus erwidert: ein 
solcher Mann, der in seinem Namen wirke, werde ihn wenigstens nicht 
schmihen; wer nicht wider ihn und seine Jiinger sei, miisse als Freund 
beurteilt werden (Mc 9 38s—4o). Eine solche Entscheidung passt vor- 
trefflich zur damaligen Lage. Jetzt, da sich alles von Jesus abwendet, 
gehért Mut dazu, irgendwo in seinem Namen wirksam zu sein’. 

Beim Abschied von Kapernaum und vom See Gennesaret wusste 
Jesus, dass er dahin nicht wieder zuriickkehre; und auch fiir seine 
Jiinger erwartete er keine Riickkehr in die altgewohnten Verhaltnisse; 
nahm er doch nur eine kiirzeste Frist zwischen seinem Tod, den er in 
Jerusalem erwartete, und dem Anbruch der herrlichen Vollendungszeit 
an. Da iiberlegen seine Jiinger, was sie mit ihrem Besitz machen sollen, 
der in der Heimat zuriickbleibt®. Einige dachten ihn zu verkaufen und 
das Geld mitzunehmen. Jesus will davon nichts wissen. Verkaufen 
méogen sie ihn, aber es ist besser, wenn sie das Geld den Armen geben, 
statt es fiir sich zu behalten. Wie sie bisher auf der Wanderung ohne 


1 Nach Mt 12 30 Le 11 23 weist Jesus den Vorwurf, er treibe durch Beelzebul 
die Déamonen aus, auch mit dem Hinweis auf die anerkannte Wahrheit zuriick: 6 pj 
Oy vst By.05 raw Eod Eotty nal 6 yy covaywy pet 8.0 cxopntCer. Das ist eine sprich- 
wortliche Redensart, auf die sich Jesus bezieht, und die auch gerade in Kampfeszeiten 
ihr Recht hat. Im Kampfe kann man sich eines jeden freuen, der einem nicht 
entgegenarbeitet; und im Kampfe kann man auch wieder jeden fiir einen Gegner 
erachten, der nicht ftir einen eintreten will. Das erste wird die Stimmung dessen 
ausdriicken, der tiberall Gegner um sich sieht, das zweite die Stimmung dessen, 
der in grosser Not Hilfe nétig hat. In der Le 11 23 gebrauchten Anwendung zeigt 
das Wort, dass Jesus gegen die bésen Machte kampft, schon weil er nicht fiir sie 
eintritt. Bei Mc 3 22—30 fehlt aber dieser Satz. 

* Es handelt sich offenbar um einen Mann, der durch Jesu Predigt zu einer 
Wirksamkeit abnlich der der Jiinger begeistert wurde, der aber bei Jesu Weggang 
auf heidnischen Boden nicht mitgehen wollte. Der Kreis der galildischen Anhinger 
Jesu reichte jedenfalls tiber den der Fluchtgenossen weit hinaus. Vgl. Kap. XIV 
zu I Kor 156. 

5 Reiche Leute waren sie ja nicht, und so kénnte mancher vornehm tiber diese 
Sorge laicheln. Aber das Lehmhaus, in dem sie wohnten, die Fischerbarke und die 
Netze, mit denen sie ihren Lebensunterhalt gewonnen hatten, das Stiickchen Feld, 


dessen Hrnte ihnen gehorte, war in ihren Augen kein veriichtlicher Besitz. Vgl. Mc 
10 29 otxta-Gypot. 
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diese Mittel ausreichten, so werden sie auch kiinftighin ausreichen. 
»Verkaufet eure Habe und gebt sie als Almosen; macht euch nicht 
alternde Geldbeutel, einen unerschépflichen Schatz im Himmel, wohin 
kein Dieb naht und wo keine Motte frisst; denn wo euer Schatz ist, da 
ist auch euer Herz‘ (Lc 12 33 34 = Mt 6 2021). Die Wohlthat am Armen 
ist ein unverginglicher Schatz, den der Mensch sich im Himmel — wo 
schon jetzt die Gtiter der kiinftigen Welt vereinigt sind — sammelt: 
in jedem Armen dient man dem Messias und gewinnt so Anteil an den 
Giitern der kiinftigen Welt'. Die Forderung, alles zu verschenken, 
wird aber auch damit begriindet, dass die Gedanken, die auf das 
Himmelreich gerichtet sein sollten, sonst doch immer an die Erdengiiter 
geheftet bleiben. Das schien nicht allen einleuchten zu wollen. Sie 
dachten, die Vorbereitung auf das nahe Himmelreich und die Fiirsorge 
um Hrhaltung des irdischen Besitzes liessen sich wohl vereinigen. Aber 
Jesus weist auf die Schwierigkeit hin, die es hat, wenn ein Sklave zwei 
Herren gehért; es ist ihm eine Erfahrungswahrheit, dass bei solchem 
gemeinsamen Besitz ein Herr immer weniger gut bedient ist als der 
andere, der den Sklaven fiir sich zu gewinnen weiss. Ebenso ist es 
Jesus undenkbar, dass einer sich mit derselben Sorgfalt auf das nahe 
Gottesreich vorbereitet und der Sorge um sein Vermégen lebt (Mt 6 24 
Le 1613). Da schilderte er wohl die Thorheit des reichen Bauern, der 
nach einer guten Ernte seine Gedanken nur auf Vergrésserung seiner 
Vorratshauser und auf kiinftigen Genuss dieses Besitzes gerichtet hat, 
aber iiber Nacht plotzlich hinwegstirbt und alles zuriicklassen muss 
(Lc 12 16—21). Und wenn die Jiinger einwandten, dass sie doch gegen 
solche Thorheit durch die stetige Erwartung des Gerichtes geschiitzt 
seien, erklirt ihnen Jesus: nur wenn das Auge gesund und klar ist, 
spiegelt sich die Welt in ihm; wenn das Licht im Inneren des Menschen 
erloschen ist, wenn er den Sinn fiir das wahrhaft Hohe verliert, dann 
ist sein ganzes Wesen finster und dunkel (Mt 6 22 23 = Le 11 34—36), 
Mit der Sorge um irdischen Besitz kann man das Auge fiir die héchsten 
Giiter verlieren, deren Anblick das ganze Wesen des Menschen zu er- 
hellen vermag®, Thatsichlich haben die Jiinger bei ihrem Weggang 


1 Das ist eine dem Judentum sehr geliufige Vorstellung, dass die guten Werke 
der Frommen im Himmel bis zum Gerichtstage aufgespeichert sind, und dass dann 
der gesammelte Schatz einem jeden zugestellt wird und zu gute kommt (Tobit 49 
IV Esr 7 77 8 33.36 Ape. Bar. syr. 14 12 13 241). 

2 Bei Mtist dieses Wort in den Zusammenhang einer Besprechung des Wertes 
irdischen Besitzes gestellt. Es driickt jedenfalls aus, dass erst durch das Evangelium 
alle Dinge in die rechte Beleuchtung kommen, in ihrem Wert oder Unwert richtig 
erkannt werden. Das wird negativ auch so ausgedriickt, dass ein krankes Auge 
nichts oder falsch und undeutlich sieht: so beurteilt der die Dinge nicht recht, dem 
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aus der Heimat ihre Habe verschenkt. Sie dachten an keine Riickkehr 
unter den bestehenden Weltverhdltnissen. 


Keine Festreise. Jesu Zug nach Jerusalem fand kurz vor Passah statt; aber es ist 


Abweisung in 
Samarien. 


falsch, ihn als eine Reise zum Fest nach Jerusalem zu bezeichnen. Le 
mag ja immerhin Recht haben, wenn er betont, dass Jesus von seinem 
Elternhaus her gewohnt war, zum Passahfest alljahrlich nach Jerusalem 
zu gehen (Lic 2 41), Diesmal aber treibt Jesus ein grésserer Gedanke; 
er weiss, er wird in Jerusalem sterben miissen; aber er zieht im Ge- 
horsam gegen Gott auch dem Tod entgegen. Opfer und Festfeier 
spielen in seiner Auffassung des Glaubens eine so geringe Rolle, dass 
er deshalb gewiss nicht die Gefahr aufsuchte; vom Opfer spricht er nur, 
um hervorzuheben, dass es weniger wert sei, als die Verséhnung mit 
dem Bruder (Mt 5 2324) oder die Unterstiitzung der Eltern (Mc 7 10—13), 
und dass ein Schwur bei dem Opfer nicht heiliger sei als ein Schwur 
bei dem Altar, auf dem das Opfer gebracht wird (Mt 23 18—20); eine 
Hinscharfung irgend welcher gottesdienstlichen Festfeier wird man 
vergebens bei ihm suchen?. Was ihn jetzt nach Jerusalem fiihrt, ist 
nicht der Wunsch, das Passahfest mitzumachen. Héchstens wahlte er 
diese Zeit, weil gerade in ihr seine Absicht, modglichst zum ganzen 
Volke zu reden, am meisten erfiillt werden konnte. Seine eigentliche 
Absicht ist jedenfalls, im Mittelpunkt jiidischen Volkslebens noch ein- 
mal die Nahe des Gerichtes und die Notwendigkeit der Busse zu pre- 
digen. Die Pflicht gegen sein Volk treibt ihn also in den Tod?. 

Aus einer gelegentlichen Erwihnung des Josephus (Antt, XX 118) 
wissen wir, dass die Galilaer gewdhnlich bei ihren Festreisen nach Je- 
rusalem durch die Landschaft Samarien wanderten. Dabei kam es 
nun allerdings, wie wir aus derselben Stelle des Josephus sehen, auch 
wohl zu offenem, unter Umstiinden sogar blutigem Zwist mit den vom 


irdischer Besitz das héchste Gut ist. Aehnliches meint jedenfalls auch Lec 11 35. 
Der schwierige Vers Le 11 36 preist jedenfalls die Klarheit dessen, der im Evange- 
lium den rechten Massstab der Dinge gewonnen hat. 

’ Der Vers, welcher dies riihmend hervorhebt, zeigt, wie wenig man schon yon 
einem frommen Galilaer die vollstandige Erfiillung der gesetzlichen Pflicht erwartete 
(Ex 2317 3423 Dt 1616). Aber im Gesetz war nicht auf grosse Entfernung des 
Wohnortes vom Tempel gerechnet; das Gesetz kannte keine Synagogen, deren 
regelmassiger Besuch die seltene Wallfahrt zum Tempel reichlich ersetzte; endlich 
nehmen jetzt auch die Frauen an dieser Wallfahrt teil, was das Gesetz nicht fordert. 
Man sieht, dass die strengste Gesetzlichkeit den Unterschied der Zeiten nicht ver- 
wischen konnte. 

* Auch die Abendmahlshandlung kann nicht so aufgefasst werden. Vgl. dar- 
uber Kap. XIII S. 364 Anm. 3. 

* Das sagt er noch wihrend des Zugs nach Jerusalem Mc 1045. Vgl. 8. 303. 
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Tempel in Jerusalem ausgeschlossenen Samaritern. Le erzihlt uns, 
Jesus habe mit seiner Schar in einem samaritischen Dorf keine Auf- 
nahme gefunden, weil er nach Jerusalem reiste. Empért tiber diese 
Abweisung ihres Meisters hatten Jakobus und Johannes sich an Jesus 
gewandt: , Herr, sollen wir nicht sagen, dass Feuer vom Himmel auf 
sie herabfalle und sie verderbe?“ 1, Jesus aber habe es ihnen verwiesen 
(Le 9 51-56). Diese Erzihlung hat jedenfalls ihre geschichtliche Rich- 
tigkeit. Sie entspricht ganz der heissbliitig schwirmerischen Art, die uns 
bald wieder in einer Bitte der Zebediiusséhne entgegentritt (Mc 1035—45); 
auch der feste Glaube an die iibermichtige Bedeutung ihres Meisters, der 
uns in diesem Wunsch nach Rache entgegentritt, ist ebenso in der spi- 
teren Bitte erkennbar. Dasrasche, gewaltsame Wesen der beiden driickt 
sich auch in dem Namen aus, den Jesus ihnen nach Mc 317 beilegte 
(Boovypryéc, viot Bpovtz¢ Donnersdhne, doch wohl = 335 "23 oder 27°23). 
Man sieht auch nicht ein, was die spiitere Gemeinde dazu veranlasst 
hatte, einen doch verwerflichen Wunsch den beiden Jiingern in den 
Mund zu legen, besonders da Jakobus, als der erste Miartyrer unter den 
Jiingern, eine grdéssere Bedeutung gewann (Act 122), und Johannes 
gerade um seiner im Alter gewonnenen Milde willen eine Lieblings- 
gestalt der evangelischen Erziihlung wurde (Joh 21 20—24). Somit wird 
man annehmen miissen, dass sich Jesus zu der nun thatsa&chlich von 
ihm eingeschlagenen, umstindlichen Reise durch Peria erst entschlossen 
hat, nachdem vorausgesandte Jiinger ihm den Weg durch Samaria als 
fiir ihn unméglich bezeichnet hatten. Diese (nach Le 952) voraus- 
gesandten Jiinger werden eben Jakobus und Johannes gewesen sein; 
ihr Wunsch ist ein Zeichen des Zornes und des Schmerzes, in dem sie 
zu Jesus zuriickkehrten. Es mag noch hinzugefiigt werden, dass der 
Evangelist Lc, der uns diese Geschichte erzihlt, sonst gerade freund- 
liche Beziehungen Jesu zu den Samaritern hervorhebt: er allein bringt 
Jesu Gleichnis vom barmherzigen Samariter (Le 10 30—37) und erzahlt 
die dieses Gleichnis ergiinzernde, in ihrer Geschichtlichkeit zweifelhafte® 


1 Das Herabrufen eines Straffeuers vom Himmel wird von Elia erzahlt 2 Kén 
1 1012: es verzehrt zweimal die Abgesandten des Konigs Ahasja. Anderer Art ist 
das Feuer, das auf Elias Gebet hin auf den Altar fallt I Kon 1838, Nach Apk 1313 
lisst ein falscher Prophet Feuer vom Himmel fallen. Zum Ruhm der That des 
Elia vgl. Sir 48 3. 

2 Datman (Worte Jesu I 1898) halt die Form fouynpyés fiir wahrscheinlich 
verderbt und vermutet Baynpoyés oder Bovnpoyéc. 

8 Die Erzahlung ist eingeleitet durch den wunderlichen Satz, dass Jesus beim 
Zug nach Jerusalem mitten durch Samaria und Galiléia gezogen sei; sie ist geogra- 
phisch ganz unbestimmt und scheint eine Nachbildung von Mc 1 40-45 mit be- 
stimmter pardnetischer Absicht. 
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Perikope von dem dankbaren Samariter (Le 17 11-19); dagegen lasst 
er aus der Aussendungsrede das Verbot Jesu weg, in eine Samariter- 
stadt zu gehen (Mt 105), Also lag es ihm jedenfalls ferne, ohne ge- 
niigenden Anhalt in seinen Quellen den Samaritern Schlimmes nach- 
zuerzihlen. Wir aber miissten unter allen Umstinden einen Grund 
suchen, warum Jesus statt des kiirzeren und deshalb gewéhnlich ein- 
geschlagenen westlichen Pilgerweges den viel weiteren Weg durch das 
Ostjordanland nahm, wobei zweimal der Jordan iiberschritten werden 
musste. Fiir Jesus schien sogar der westliche Weg durch Samaria an- 
fangs weniger gefiahrlich zu sein, eben weil er nicht durch jiidisches Ge- 
biet fiihrte, wihrend in dem von Jesus durchwanderten siidlichen Ost- 
jordanland, soweit es tiberhaupt jiidisch war und nicht zu den Griechen- 
stidten der Dekapolis gehérte, der Landesherr Galilias, Herodes Anti- 
pas, gebot: seine Leute und die Pharisier hatten schon langst gegen 
Jesus einen verderblichen Bund geschlossen (Mc 36), und so horen wir 
auch jetzt, dass Herodes Jesus zu téten sucht (ic 13 31). 

Jesus zieht also in das Gebiet Judias und zwar jenseits des Jor- 
dans (Mc 101). Ausdriicklich wird betont, dass Jesus auf dieser Reise 
wieder, wie friiher, von Volksmassen aufgesucht und umgeben war, die 
er nach seiner friiheren Gewohnheit belehrte. Mit dieser Bemerkung 
will das Mc-Evangelium noch einmal sagen, dass die grosse Wirksam- 
keit Jesu seit dem Streit mit den Jerusalemer Schriftgelehrten (Mc 
7 1-23) eine langerdauernde Unterbrechung erfahren hatte!; nun aber 
wird sie wieder aufgenommen. Ks ist das ganz begreiflich. In Kaper- 
naum kannte man Jesus langst und mied ihn jetzt als falschen Prophe- 
ten, seitdem die Jerusalemer Autoritaten sich gegen ihn erklart, ja das 
Volk vor ihm gewarnt hatten: jetzt in Peria iiberwog doch die Neu- 
gier, ihn kennen zu lernen, die Sorge vor dem Anstoss, den man an 
seiner Predigt etwa nehmen konnte. Und Jesus selbst hat jetzt offen- 
bar die jiidischen Ortschaften nicht gemieden, sondern hat trotz der 
ihm drohenden Gefahr seinem Volke auch jetzt schon die Nahe des 
Gerichtes und die Notwendigkeit der Busse gepredigt; er hatte auch 
die Zuversicht, dass ihn Gott nicht untergehen lasse, ehe er Jerusalem 
erreicht und auch dort sein Werk vollbracht habe. In diese Zeit, da 
Jesus wieder, wie friiher, dffentlich wirksam ist, fallt jedenfalls die War- 
nung vor Herodes Antipas (Le 13 31—38). Hs sind Pharisier, die 
ihn auffordern, das Gebiet dieses Herrschers zu verlassen: ,geh fort 
und zieh von hier weg“, sagen sie, ,denn Herodes will dich titen“. 


* Insbesondere weist Mc 101 auf 9 3031 zuriick; denn allerdings war auch 
Mc 8134 914 von einer Menge (6yho<) um Jesus die Rede. Aber trotzdem war 
Jesu Wirksamkeit seit 7 24 gegen friiher sehr eingeengt. 


“ 
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Pharis’er und Herodianer haben ja schon lingst sein Verderben be- 
schlossen (Mc 36); dabei ist Herodes in diese Stellung zu Jesus wohl 
nur gekommen, weil er die Wiinsche der angesehenen Volksfiihrer 
gerne befriedigte'; aber auch bei der Riickkehr von Dalmanutha 
warnt Jesus seine Jiinger vor einer Gefahr, die von Pharisiiern und 
Herodes gleichzeitig droht (Mc 815) *. Jesus lisst sich aber jetzt nicht 
durch diese Gefahr beirren. Er giebt den heuchlerisch warnenden, in 
Wahrheit ihn selbst fortwiinschenden Pharisiern zur Antwort: ,saget 
diesem Fuchse: siehe, ich treibe Dimonen aus, heute und morgen, und 
am dritten Tage komme ich zu Ende; nur muss ich heute und morgen 
und tibermorgen wandern; denn es geht nicht an, dass ein Prophet 
untergehe ausserhalb Jerusalems.“ Wenn Jesus Herodes als einen 
Fuchs bezeichnet, so braucht er damit dasselbe Bild, das er auch an- 
gewandt hat, als er das herberglose Menschenkind den Fiichsen und 
Vogeln gegeniiberstellte, die iiberall ihre Heimat oder Unterkunft fin- 
den (Mt 8 20 Lic 958). Nun gilt der Fuchs den Semiten nicht als 
schlaues, sondern als réuberisches und blutdiirstiges Tier (H1 215 Ps 
63 11 Neh 335). So wird Herodes dadurch bezeichnet sein als der 
feindliche Mann, der doch keinen offenen Angriff wagt, sondern scheu 
umherschleicht, bis er eine Gelegenheit findet, um im Stillen zu mor- 
den. Ihm schildert Jesus sein Wirken: er treibt bése Geister aus und 
vollbringt Heilungen; unter den ersten Begriff ist hier jedenfalls die 
ganze Busspredigt Jesu gerechnet*®, Und er wird das nicht lange thun: 
heute, morgen, am dritten Tage kommt er zu Ende. Drei Tage sind 
auch hier runde Bezeichnung einer kurzen Frist, wie wenn der dritte 
Tag als Tag der Auferstehung bezeichnet wird. Also Herodes hat von 
der Art und der Dauer der Wirksamkeit Jesu nichts zu befiirchten; 
wozu stellt er ihm also nach? Nur soll er Jesus die drei Tage weiter- 
ziehen lassen; denn es geht nicht an, dass ein Prophet anderswo um- 
kommt als in Jerusalem. Der Ausdruck azodéotar Le 13 33 zeigt, wie 
das in V. 32 ausgesagte tehetodu.or zu verstehen ist*. Herodes braucht 


1 Gegen Jesus vorzugehen hatte er keine ahnliche persdnliche Veranlassung 
wie gegen Johannes (Mc 61718). Héchstens mochte es dem hellenistisch-leicht- 
lebigen Herrscher unbequem sein, dass Jesus die Gewissen weckte und damit auch 
das Urteil iiber die Lebensfiihrung des Fiirsten: insofern konnte ihn Herodes mit 
dem Taufer vergleichen (Mc 6 14 16). Aber sicherer diirfte sein, dass Herodes sich 
mit der michtigen Pharisderpartei nicht verfeinden wollte und darum auch gerne 
gegen einen Mann vorging, dessen Wesen seiner eigenen Art mindestens fremd war. 

2 Vgl. Kap. XI S. 247 248. 

8 Ebenso auch Mc 67. Vgl. Kap. IX S. 152. 

4 cehevodpat bedeutet nicht: ich werde fertig mit Heilungen und Damonen- 
zastreibungen; denn beides ist eine Arbeit, die ihrer Natur nach von Jesus zwar 


Weg und Zeit. 
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diesmal seine Hinde nicht in Blut zu tauchen; Jesus geht doch seinem 
Untergang entgegen. Aber das soll in Jerusalem geschehen. Jesus 
weiss zwar recht wohl, dass es auch Propheten gegeben hat, die anderswo 
als in Jerusalem umkamen. Der grosse, zeitgendssische Prophet, der 
Taufer Johannes, war in einem Gefingnis gerade dieses Herodes Anti- 
pas umgekommen. Aber wenn Jesus auch die Tétung ausserhalb Je- 
rusalems recht wohl als Méglichkeit kennt, halt er doch die Totung in 
Jerusalem fiir angezeigt. Der Ausdruck: ,es geht nicht an, dass ein 
Prophet ausserhalb Jerusalems umkomme‘, heisst also: ,,es ist der 
Sache Gottes wenig gedient, wenn ein Prophet ausserhalb Jerusalems 
umkommt.“ Der Tod des Propheten in Jerusalem ist, wenn er ge- 
waltsam herbeigefiihrt ist, ein 6ffentliches, weithin sichtbares Ereignis, 
das dazu dienen kann, das Gefiihl der Schuld in weiten Kreisen zu wecken 
und zur Busse zu mahnen; die Hinrichtung eines Propheten im stillen 
Winkel eines weltabgeschiedenen Gefiangnisses kann héchstens auf die 
unmittelbar Beteiligten einwirken, wie Herodes Antipas nach der Hin- 
richtung des Taufers vielleicht von seinem Gewissen gequalt wurde (Mc 
6 16); aber eine Schuld der Gesamtheit liegt dann nicht so deutlich 
vor!, Darum halt es Jesus fiir nétig, dass ein Prophet in Jerusalem | 
sterbe. Wir horen nun nicht, dass Jesus auf seinem Zuge weiterer 
Gefahr ausgesetzt war. 

Es wird uns kein irgendwie anschauliches Bild von der Reise Jesu 
gegeben; zwischen Kapernaum im Norden und Jericho im Siiden wird 
keine einzige Station genannt. Nur dassJesus jenseits des Jordans zog, 
ist in einem eben noch eingefiigten Zusatz (xat mépay tod “lopédvoo = und 
zwar jenseits des Jordans) angefiigt: wir wiirden darauf auch schliessen, 
da der Weg iiber Jericho fiihrte, und die Strasse im Jordanthal nicht 
haufig eingeschlagen wurde. Auch ist wenig wahrscheinlich, dass Je- 
sus im Jordanthal gréssere Volksmengen angezogen hatte, da er ja 
nicht, wie der Taufer, seinen festen Standort hatte, sondern nach Jeru- 
salem zog. Auch tiber die Dauer der Reise ist nichts mitgeteilt; linger 
als zwei Wochen wird sie wohl kaum in Anspruch genommen haben; 
doch lasst sich nichts Bestimmtes sagen, da Jesus sich unterwegs mit 


einmal abgeschlossen, nicht aber vollendet wird. Sie muss abgebrochen werden, 
wenn Jesus zu Ende kommt (=stirbt). So haben auch die alten Ausleger und Ueber- 
setzer verstanden. 

* Dabei spielt natiirlich auch der Gedanke an den Erfolg einer letzten Wirk- 
samkeit in der Hauptstadt herein; die Sache des Propheten wird bekannter, wenn 
er in Jerusalem untergeht, wenn er an solch hervorragender Stelle zuletzt predigt, 
wenn da iiber ihn Gericht gehalten wird. So ist fiir Jesus der Zug nach Jerusalem 
und sein Tod daselbst durchaus dem Zwecke der Busspredigt untergeordnet, der 
er sein Leben geweiht hatte. 
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Predigen aufhielt, und da wir nicht wissen, welchen Weg er in Periia 
gezogen ist. Immerhin teilt uns das Mc-Evangelium eine Reihe von 
Erlebnissen Jesu in dieser Zeit mit. 

Hs erziihlt, dass ihm die Pharisier einmal die Frage vorlegten, ob Ehescheidung. 
die Ehescheidung erlaubt sei (Mc 102—12 = Mt 19 3—12). Das sei 
eine versucherische Frage gewesen. Und in Wahrheit mussten die 
Pharisier eine besondere Absicht haben, wenn sie Jesus danach fragten. 
Denn fiir sie selbst gab es hier keine Frage. Das Gesetz hatte hier 
eine ganz deutliche Entscheidung gegeben, die also nur Gehorsam und 
keine Erérterung mehr verlangte. Also wollte man Jesus allerdings 
versuchen, auf die Probe stellen (zetpéCev); entweder bezweifelte man 
seine Gesetzeskenntnis oder seine fiigsame Unterwerfung unter das Ge- 
setz’, Den Anlass, die Frage zu stellen, hatte er wohl durch ein vor- 
her gesprochenes Wort gegeben. Hs liegt nahe, anzunehmen, dass er 
die Erfiillung des gegebenen Wortes, die Treue des Menschen gegen 
den Menschen, eingeschiarft hatte. Er hat einmal erklart, man diirfe 
bei einem Versprechen keine Hintergedanken haben, jedes Ja miisse 
wirklich ja bedeuten, jedes Nein nein!. Die Pharisier aber hielten so- 
gar nicht jeden Schwur fiir bindend? (Mt 5 34—37 23 16—22). Nun hat 
Jesus immer die Pflichten des Menschen gegen den Menschen am héch- 
sten gestellt; Elternunterstiitzung und Versdhnlichkeit stehen ihm iiber 


1 Fir die urspriingliche Form der Weisung Jesu Mt 5 37 ist durchaus zwingend 
der Wortlaut IL Kor 11i5—20. Dem Apostel ist vorgeworfen, er habe sein Wort 
nicht gehalten, seine Reisen anders eingerichtet als er versprochen hatte. Das driickte 
man offenbar in Berufung auf Jesu Wort so aus, er sage hinsichtlich derselben Sache 
ja und nein, verspreche zuerst, was er hinterher versage (vgl. II Kor 118 6 \6yo¢ 
Hu.dy 6 mpbs budc odx eyéveto vat xat 0d), Also hat auch Jesus gesagt, das Ja seiner 
Jiinger miisse immer ja bleiben, das Nein nein; das gegebene Wort miisse gehalten 
werden. Dem entspricht auch die Anfiihrung im Jakobusbrief Jac 5 12: “tw — bSp.oy 
to yak vat, xut to 0d od. Danach ist der Text Mt 5 37 nicht die richtige Wiedergabe 
des Herrnwortes; der wohl urspriingliche Zusatz ,was aber dartiber ist, ist vom 
Uebel“ bezieht sich nicht auf eine Wortfiille, die das einfache Ja oder Nein iiber- 
tént, sondern auf Hintergedanken, die einer mit seinem Ja oder Nein verbindet. 

2 Nach Mt 23 16 18 lehrten die Schriftgelehrten, dass ein Schwur beim Tempel 
und beim Altar nicht bindend sei, wohl aber der Schwur beim Gold des Tempels 
und beim Opfer auf dem Altar. Aehnlich scheint ihnen nach Mt 5 34 23 22 ein 
Schwur beim Himmel nichts gegolten zu haben, ferner nach Mt 5 35 36 ein Schwur 
bei der Erde, bei Jerusalem und beim Haupte. Wenn solche Hide nicht fiir bindend 
angesehen wurden, so konnten sie nur zur Tauschung anderer gebraucht werden. 
Da versteht man es, wenn Jesus das Schworen tiberhaupt untersagt und von seinen 
Jiingern fordert, dass sie schon ihr Ja und Nein fiir vollkommen bindend ansehen. 
Vgl. Schebuoth 4 13: , Wenn jemand sagt: ich beschwore euch, ich gebiete euch 
eidlich, ich binde euch eidlich, so sind sie schuldig; sagt er: bei Himmel und Erde, 
so sind sie frei. Strenger ist Nedarim 1 3. 
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dem Opfer, Hilfleistung an Notleidenden iiber dem Sabbatgebot (Mc 
34 7 10—183 Mt 523 24); so kann er auch wohl eingeschirft haben, dass 
das Treuwort der Gatten unverbriichlich gehalten werden miisse. Da 
fragen ihn die Pharisiier, ob sich denn ein Mann von seinem Weibe 
scheiden lassen diirfe oder nicht. Die gesetzliche Bestimmung daritiber 
war Jesus jedenfalls wohl bekannt; denn Ehescheidungen kamen unter 
den Juden recht hiufig vor. Aber er will dem Streit nicht etwa aus- 
weichen und noch viel weniger seine Auffassung von menschlicher 
Pflicht verleugnen. Darum lisst er sich von den Pharisiern sagen, 
was denn Moses iiber die Ehe geboten habe. Sie sind mit der Antwort 
nicht verlegen: Moses hat die Ehescheidung erlaubt; nur muss der 
Mann seiner Frau eine Urkunde iiber den Vollzug der Scheidung aus- 
stellen. Das ist die Bestimmung Dt 241. Aber Jesus zeigt den Pha- 
risiern seine tiberlegene Gesetzeskenntnis; die Anfiihrung dieser einen 
Bestimmung geniigt ihm nicht. Diese Bestimmung ist mit Riicksicht 
auf die in Siinde verstockten Herzen gegeben; nach der im Beginn der 
mosaischen Gesetzgebung aber stehenden Schépfungsgeschichte (Gen 
1 27 224) sind Mann und Weib fiir einander geschaffen, um ein Fleisch, 
eine Person zu bilden. Eine Losung der so von Gott gestifteten Ver- 
bindung vorzunehmen, hat der Mensch kein Recht. Jesus zeigt also 
den Phariséern, dass auch seine Anschauung von der Unldslichkeit der 
Ehe im Gesetz ihren guten Grund hat ?. 

Ideal und Recht. Aber bedeutsam ist, dass nach Jesu Auffassung im mosaischen 
Gesetz ebenso ein Ideal aufgestellt, als die besondere Bestimmung mit 
gleichzeitiger Beriicksichtigung des Ideals und der Herzenshirtigkeit 
(Verstockung) der Menschen gegeben ist. Es wire falsch, wollte man 
aus Jesu Worten einen Tadel der Erlaubnis der Ehescheidung heraus- 
lesen, wie sie Dt 241 ausgesprochen wird. Nur will Jesus, dass daneben 
die ursprtingliche Schépferabsicht Gottes zu ihrem Rechte kommt, wie 
sie auch das Gesetzbuch enthilt. Nach Jesu Wort gilt beides: unter 
siindigen Menschen muss eine Moglichkeit der Ehescheidung gegeben 
sein; der Gesetzgeber thut nicht Unrecht, wenn er auf die Verstockung 
der Menschen Riicksicht nimmt. Aber trotzdem ist es der Wille Gottes 
und die Pflicht jedes Hinzelnen, dass die Ehe als unléslich betrachtet 
werde. Das auf Lebenszeit gegebene Treuwort muss gehalten werden. 


’ Hs ist aber ein Zeichen der nicht gesetzlichen Denkweise Jesu, dass er nicht 
bloss die Gesetzesbestimmungen einfach zusammenstellt, um ihre unterschiedslose 
Geltung zu behaupten, sondern dass er sie gegeneinander abwigt, indem er auf den 
urspriinglichen Sinn der besprochenen Einrichtung achtet. Ganz ebenso hat er das 
Sabbatgebot nach dem urspriinglichen Sinn der Hinrichtung eines Ruhetags be- 
urteilt Mc 2 27 vgl. Kap. IX S. 176 177. 
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Die Pharisier sollten also zur Erkenntnis kommen, dass sie das Gesetz 
in dieser Frage nur zur Halfte verstanden hatten}. 

Aber das Gesprich iiber die Unlésbarkeit der Ehe wird von Jesus 
auch noch im engeren Kreise seiner Jiinger weitergefiihrt. Jesus schirft 
den Jiingern ein: es ist Ehebruch, wenn einer sein Weib entlisst und 
eine andere freit, und es ist Ehebruch, wenn eine Frau sich von ihrem 
Manne scheidet, um einen anderen zu heiraten, Unter den fiirstlichen 
Frauen des Herodianerhauses wenigstens war auch das vorgekommen, 
wiewohl es als ungesetzlich empfunden wurde (Jos. antt. XV 259), 
Nun giebt uns Mt eine bei Me nicht iiberlieferte Fortsetzung des 
Jiingergespriiches (Mt 19 10—12)*. Die Jiinger meinen, wenn die Sache 
so stehe, thue ein Mann gut, nicht zu heiraten. Auch ihnen ist also 
diese hohe Auffassung von der Ehe neu und befremdend. Wenn sie 
unldsbar ist, scheint ihnen die Ehe ein unertrigliches Joch zu sein. Da 
spricht Jesus mit Absicht ein Ratselwort. Er erklirt: ,nicht alle 
fassen dies Wort, sondern nur die, denen es gegeben ist. Es giebt 
nimlich Hunuchen, welche von Mutterleib so geboren sind; es giebt 
Hunuchen, welche von Menschen dazu gemacht wurden; und es giebt 
Eunuchen, welche sich selbst wegen des Himmelreiches dazu gemacht 
haben. Wer es fassen kann, mag es fassen!“ Jesus macht durch 
dieses Wort die Jiinger darauf aufmerksam, dass nicht bloss die Khe 
Pflichten mit sich bringt, sondern auch die Ehelosigkeit. Wenn sie es 
fiir so bequem halten auf die Ehe zu verzichten, so hebt Jesus hervor, 
dass ,ehelos sein“ ihm so viel ist wie ,den Naturtrieb unterdriicken* ?. 
Ganz aus dem Gesichtskreis Jesu bleibt der Junggeselle, der mit 
Dirnen verkehrt, aber sich an keine Frau bindet. Wer ehelos leben 
will, muss ein Eunuch sein, d. h. sich des geschlechtlichen Verkehrs 
ganz enthalten. Das ist fiir manche Menschen durch ihre natiirliche 


1 Ob Jesus mit dem Ausdruck Mc 105 xpic thy oxhypoxasdtay buoy &ypadey 
bytvy chy évtohny tabcyy den Gesetzgeber tadeln will oder nicht, das wird man danach 
beurteilen miissen, ob Jesus das alttestamentliche Gesetz nur als Sittengesetz oder 
auch als Rechtsgesetz ansah. Bei der Aufstellung eines Sittengesetzes darf mit der 
Hartherzigkeit der Menschen keinerlei Abkommen geschlossen werden; beim Rechts- 
gesetz dagegen ist es durchaus notwendig, dass der Gesetzgeber auf die wirkliche Art 
der Menschen achtet. Jesus musste aber im Gesetz des Moses das Rechtsgesetz 
seines Volkes sehen, da es ja thatsachlich trotz der romischen Oberhoheit rechtliche 
Geltung hatte. 

2 Mt hat hier also eine eigene ausfiihrlichere Ueberlieferung zur Verfiigung 
gehabt, ahnlich wie beim Petrusbekenntnis Mt 16 13-20, Dass auch hier seine Ueber- 
lieferung treu ist, beweist ihr Inhalt. Das Wort warnt vor den Versuchungen des 
ehelosen Lebens; das zielt nach anderer Richtung, als die spatere Gemeinde. 

3 Vgl. I Kor 7 25—35. 
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Art nicht schwer: sie sind als Eunuchen geboren; andere sind von 
den Menschen, durch ihre besonderen Lebensverhiltnisse, zur Khe- 
losigkeit gezwungen; andere haben sich um des Himmelreiches willen 
zu Kunuchen gemacht; dabei denkt Jesus an seine Jiinger, die auch 
auf ihren Hausstand verzichten miissen, da sie um der Nahe des Gottes- 
reiches willen ihm nachgefolgt sind. Wem die Nihe des Gerichtes vor 
der Seele steht, der mag nicht mehr freien und sich freien lassen, wie 
die Leute zur Zeit des Noah thaten, bis die Siindflut iiber sie herein- 
brach (Le 1727), Also es giebt freilich Griinde, welche die Schliessung 
einer Khe unméglich oder doch unriatlich machen; aber im ganzen will 
Jesu Wort sagen: wer es gegen seine Bequemlichkeit findet, sein Leben 
lang einem Weibe Treue zu halten, der mag sich wohl iiberlegen, ob 
es ihn nicht noch harter ankommt, sein Leben lang ehelos zu bleiben 
und dabei rein vonSchuld. Jesus fordert also die Khe nicht als Pflicht, 
aber er betrachtet sie doch als das den Meisten natiirlich Gegebene. 
Wenn er sich hieriiber absichtlich nur in einem Ratselworte! ausspricht, 
so diirfte er dabei von der Riicksicht auf jiingere Mitglieder seiner Ge- 
meinde geleitet worden sein: das Wort soll nicht fiir jedermann ver- 
stindlich sein; es taugt nur fiir die, denen eine entsprechende Er- 
fahrung zu Gebote steht. 

Kindersegnung. Wie eine Erginzung zu diesem Gesprich iiber die Treue, die 
Mann und Weib einander halten miissen, stellt sich dar die bei Mc 
unmittelbar angeschlossene Erzihlung von der Segnung der Kinder 
durch Jesus (Mc 10 13—16). Jesus will nicht, dass man die Kleinen ihm 
fernehalte: ,,solcher ist das Reich Gottes“, sagt er, ,wer das Reich 
Gottes nicht hinnimmt wie ein Kind, der kommt nimmermehr hinein“. 
Jesus findet das grésste Hemmnis fiir den Erfolg seiner Predigt darin, 
dass fast jeder durch die Schule der Schriftgelehrten in die falsche 
Bahn einer dusserlichen, das Leben in lauter Fille der Gesetzes- 
beobachtung auflosenden Frémmigkeit hineingezogen ist und nun viele 
Schwierigkeit hat, die ihm anerzogenen falschen Anschauungen zu 
tiberwinden. Da freut er sich der Kinder, die zutraulich zu ihm kom- 
men, ohne durch irgend welche Vorurteile verwirrt zu sein. Das thut 
ihm wohl gegeniiber dem vielen Widerspruch, den er gerade jetzt tiberall 
findet. Aber aus diesem Vorgang, wie aus dem dAbnlichen kurz vorher 
in Kapernaum, wo Jesus das Kind in die Mitte der Jiinger gestellt 


7 Als solches ist es gekennzeichnet durch Hinleitung (08 névte¢ ywpodct tov 
h6yoy todtov) und Schluss (6 dvvapevos ywosty ywoettw). Auch der Hinweis auf 
Eunuchen, die von Mutterleib so geboren sind, zeigt, dass hier nicht wortlich zu 
nehmende Rede vorliegt, sondern eine Allegorie, die eine vielleicht nicht jedem 
mogliche Deutung fordert. 
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hat?, tritt doch auch gar deutlich eine natiirlich herzliche Liebe zu den 
Kindern hervor, wie sie bei dem Mann erwartet werden muss, der sich 
in die Herrlichkeit einer Lilie und in die fréhliche Sorglosigkeit der 
Raben so innig vertieft hat?. Und diese Liebe Jesu zu den Kindern 
beleuchtet auch seine Anschauung von der Unlésbarkeit der Ehe. Die 
Gebundenheit der Gatten an ihr Treuwort hat er sich nicht als eine 
lastige Fessel gedacht; das Leben mit Weib und Kind ist ihm ein 
gliickliches Leben. 

Immerhin zeigt diese Erziihlung von der Kindersegnung, dass 
Jesus auch von Erwachsenen nicht etwa bloss als der grosse Irrlehrer 
neugierig angestaunt wurde; es gab ja auch solche, die ihr Liebstes, 
ihre Kinder, von ihm beriihren und segnen liessen. Seine Busspredigt 
findet noch immer offene Herzen, selbst in den Kreisen, iiber deren 
Gleichgiltigkeit er am meisten zu klagen hatte. Reiche Leute hatten 
sich in Galiliia wenig um seine Predigt gekiimmert; in der Bergpredigt 
hatte er sein Wehe tiber sie ausgerufen (Le 6 24). Unterwegs, auf dem 
“ug nach Jerusalem, hat er auch einmal reiche Leute um sich, die ihm 
zuhoren. Denen mochte er einGleichnis aus ihrem Thun und Treiben 
vor Augen stellen. Er erzahlt von dem reichen Mann, der sich in 
kostbarste Stoffe — Purpur und Byssus — kleidet und alle Tage herr- 
lich und in Freuden lebt. In argem Gegensatz dazu wird der arme 
Lazarus geschildert — es ist das einzige Mal, dass Jesus einen Kigen- 
namen in einem Gleichnis bringt®? —; der liegt mit seinen eiterigen 
Geschwiiren an dem Thor vor des Reichen Haus; da wartet er sehn- 
siichtig auf die Abfalle vom Tisch des Reichen; dabei muss er den 
Hunden zuvorkommen, die dann an ibn sich heranmachen und an seinen 
Geschwiiren lecken. Von irgend welcher Hilfleistung des Reichen ist 
keine Rede. Nun sterben sie beide. Lazarus wird von den Engeln in 
Abrahams Schoss getragen; da ist er geborgen vor Kummer und 
Miihsal des Lebens; bei ihm braucht man nicht nach Griinden seiner 
Begnadigung zu suchen; sein in Jammer und Elend dahingebrachtes 


1 Vgl. 8. 278. 279. 

2 Vgl. Kap. XI S. 240. 241. Auch die Vorbildlichkeit des Kindes diirfte in 
dieser Harmlosigkeit und Sorglosigkeit zu suchen sein, die Jesus den um Nahrung 
und Kleidung besorgten Jiingern aus dem Naturleben predigt. 

3 Hleasar (= Lazarus) heisst zu Deutsch Gotthilf. Das konnte ja ein fiir das 
Gleichnis gewahlter Name sein, der den Ungliicklichen, dem die Menschen nicht 
helfen, passend bezeichnet. Aber Jesu Gleichnisse sind keine Erfindungen, sondern 
Erlebnisse, aus denen Jesus gleichzeitig lernt und lehrt (vgl. Kap. IV S. 82). Da 
bringt Jesus sonst aus Zartgefiihl keinen Namen. Aber dem Namen des armen 
Bettlers, nach dem kein Mensch auf Erden gefragt hat, verschafft er durch sein 
Gleichnis noch eine irdische Unsterblichkeit. 
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Leben giebt ihm geniigendes Anrecht auf ein besseres Los’. Auch 
der Reiche stirbt und wird begraben; ohne besondere Begriindung 
wird sofort von ihm vorausgesetzt, dass er in der Unterwelt Qualen er- 
leidet. Das ist durchaus verstiindliche Veranschaulichung des auch in 
der grossen Gerichtsrede (Mt 25 31—46) klar und scharf ausgesprochenen 
Gedankens, dass es nicht der Thatsiinden bedarf, um verurteilt zu wer- 
den von Gott, dass auch die Unterlassung einer méglichen Hilfleistung 
strafbare Siinde ist?. Die Wirkung des Kontrastes zwischen Diesseits 
und Jenseits ist nun dadurch gesteigert, dass der Reiche in der Unter- 
welt eine Hilfleistung durch den von ihm einst so vernachlassigten 
Lazarus erbitten will; sie wird ihm verweigert. Da tritt eine freund- 
liche Seite an dem Reichen hervor, der fiir einen armen Bettler nichts 
iibrig hatte: er will sorgen fiir seine Briider, fiir Seinesgleichen. Jesus 
kennt also recht wohl die Liebenswiirdigkeit, Gefilligkeit und Hilfs- 
bereitschaft solcher Leute unter einander®; aber er verurteilt die Eng- 
herzigkeit dieser Liebe, die nicht iiber den eigenen Lebenskreis hinaus- 
greift. Und er verurteilt den Hochmut, der in der Forderung des in 
Hoéllenqual gepeinigten Reichen liegt, dass fiir seine fiinf Briider ein 
ganz besonderes Wunder, die Wiedererweckung des Lazarus, geschehen 
soll, damit sie sich bekehren. Aber sie werden auf die allgemeine 
Strasse verwiesen: ,sie haben Moses und die Propheten.“ Und mit 
dem Recht einer immer wiederholten Erfahrung wird die Unwirksam- 
keit solcher ausserordentlichen Hreignisse bei Leuten, die einmal mit 
all ihrem Thun und Denken in einem bestimmten Getriebe stehen, her- 
vorgehoben: ,,héren sie Moses und die Propheten nicht, so werden 
sie auch nicht héren, wenn einer yon den Toten aufersteht“. Das war 
eine dusserst packende Predigt fiir reiche Leute, denen die Schuld 
ihrer Unterlassungssiinden und die Einseitigkeit der ausschliesslichen 
Sorge fiir Ihresgleichen vorgehalten werden sollte. Diese oder 
eine dihnliche Rede* hatte wohl Jesus gesprochen, als ihn ein Reicher 


* Ganz ahnlich hat Jesus geurteilt, als iam in Kapernaum der Gichtbriichige 
vor die Fiisse gelegt wurde. Kap. IX S. 155. 156. 

* Das Gleichnis setzt also keineswegs einen unbegriindeten Hass gegen die 
Reichen voraus und predigt nicht, dass der Reichtum an sich strafbar sei. Der 
Reiche ist hier schuldig nicht um seines vergniiglichen Lebens willen, das ihm sein 
Besitz ermoglicht, sondern um seiner Gleichgiltigkeit willen gegeniiber dem Armen, 
der hilflos an seiner Thiire lag. 

* Vgl. auch Le 14 12-14 die Mahnung, ein Reicher solle nicht nur ,gute Ge- 
sellschaft“ zu sich einladen: ein Gleichnis fiir die Forderung des Verkehrs mit 
Siindern. Kap. IX S. 162. 163. 

* Die Art, wie der Mann zu Jesus herankommt, zeigt deutlich, dass er durch 
Jesu Predigt ganz erschtittert war. Also diirfte Jesus gerade Leuten seiner Art 
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kniefillig bat: , guter Meister, was soll ich thun, dass ich ewiges Leben 
ererbe?“ Er fiirchtet das Los des reichen Mannes im Gleichnis. Die 
Anrede ,,guter Meister“ war nun keineswegs gebriiuchlich; man hat sie 
in jiidischen Schriften nicht wiedergefunden und deshalb mit einiger 
Kiihnheit hier fiir unméglich erklirt. Aber die ungewéhnliche Art des 
Ausdrucks zeigt nur, dass der Reiche fiihlte, er stehe einem ausser- 
gewohnlichen Mann gegeniiber; er hat in diesem Meister wahrhaft den 
guten Menschen verehrt. 

Aber Jesus will diese ungewohnliche Rede nicht. Er weist ihn 
zurecht: ,, Was nennst du mich gut? niemand ist gut ausser Gott allein.“ 
Jetzt gerade, da Jesus den Ernst des Gerichtes und der Aufgabe des 
Einzelnen dem Gerichte gegeniiber geschildert hat, liegt es ihm durch- 
aus fern, sich selbst auszunehmen aus der Gemeinschaft der Menschen, 
die nur durch Gottes Gnade gerettet werden; der Ernst der soeben 
gesprochenen Busspredigt zittert gewissermassen in diesem Worte 
nach; auch seine Bestimmung zum Messias sieht Jesus jedenfalls als 
grosses Gnadengeschenk Gottes an; auf seine siindlose Vollkommen- 
heit nimmt er selbst nicht Bezug. Das Wort ,,keiner ist gut ausser Gott 
allein“ heisst doch: wir alle ohne Ausnahme miissen unaufhérlich an 
uns arbeiten, dem guten Wesen Gottes &hnlich zu werden; keiner ist 
mit sich selbst fertig, mit der grossen und schweren Arbeit der Selbst- 
erziehung!. Das ist aber auch ein freundlicher Trost fiir den Bitten- 
den, der jetzt nur ein Auge fiir den grossen Abstand von seinem Meister 
zu haben scheint. Jesus sagt ihm: wie du selbst, so sind wir alle noch 
auf dem Wege zum Ziel. Dieser Weg ist aber dem Bittenden schon 
bekannt: , Die Gebote weisst du“ sagt Jesus zu ihm. Und hier ist 
es nun sehr bemerkenswert, dass Jesus von den zehn Geboten gerade 
die aufzihlt, welche das Zusammenleben der Menschen ordnen, und 
zwar richtet er sich offenbar nach der damals herkémmlichen Hinteilung 
in die beiden Tafeln; er nennt zuerst die Gebote der zweiten Tafel: du 
sollst 1. nicht téten, 2. nicht ehebrechen, 3. nicht stehlen, 4. nicht falsch 
Zeugnis ablegen, 5. nicht berauben; dann fiigt er das letzte Gebot der 
ersten Tafel hinzu, das einzige auf ihr, das auch das Zusammenleben 


ins Gewissen geredet haben. Auch im Hbr-Evangelium ging dieser Erzahlung die 
von einem anderen Reichen voraus (Nestiy, N.T. Gr. suppl. 8. 78 zu Mt 1916: 
alter divitum). 

1 Jesus handelt hier nach seinem Wort vom Splitter und Balken (Mt 7 3—s). 
Wenn er an der Besserung anderer arbeitet, vergisst er die eigene Aufgabe dariiber 
nicht. Die Predigt, die den Hérer auf die Kniee gebracht hat, hat auch den Prediger 
selbst tief ergriffen. So wichst dieses Wort in téhnlicher Weise aus der Situation 
heraus, wie das erste Wort an den Gichtbriichigen. Kap. IX S. 155. 
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betrifft: ehre Vater und Mutter. Dagegen lasst er weg die Verbote= 
1. des Gétzendienstes, 2. des Bilderdienstes, 3. des Missbrauchs des. 
Gottesnamens, 4. der Feiertagsarbeit. Es entspricht das ganz seiner 
sonstigen Wertschitzung der gottesdienstlichen Handlung einerseits 
und der sittlichen Pflicht andererseits: er hat immer das rechte Leben 
des Mitmenschen mit seinen Mitmenschen fiir wichtiger geachtet, als 
die Erfiillung herkémmlicher Bethatigungen der Frémmigkeit’. Damit 
steht er freilich wieder in klarem Gegensatz zu der Anschauung seines. 
Volkes. Philo erklirt z. B. ausdriicklich die ersten fiinf Gebote fiir 
die wichtigsten, die zweiten finf fiir geringwertiger (de decem oraculis 
12: # wav mporépa mevedc th mpwretx thayev, 7] O& Sevtépa. thy Ts0d0voy: 
godt). Jesus fordert also von dem Reichen die Erfiillung der Gebote 
der N&chstenliebe. Aber dem schwarmerisch aufgeregten Bitter ist 
diese niichterne Aufziihlung lingst eingeprigter Gebote eine bittere 
Enttiuschung. Er erwartete von Jesus nicht, diese altbekannte Strasse 
zum Leben gezeigt zu erhalten; er méchte einen neuen, besonderen 
Weg wissen — dhnlich wie den fiinf Briidern des reichen Mannes im 
Gleichnis Moses und die Propheten nicht geniigen, vielmehr durch die 
Wiederkehr eines Verstorbenen die Busspredigt dringlich gemacht. 
werden soll. ,Das habe ich alles gehalten seit meiner Jugend“, giebt 
der Reiche zur Antwort, wie ihm Jesus die Gebote aufzihlt. Er sieht 
die Erfiillung dieser Gebote fiir etwas gar Leichtes an, auch wenn ihm 
Jesus gesagt hat, niemand sei gut ausser Gott allein, niemand erfiille 
also diese Gebote vollkommen. ‘Trotzdem freut sich Jesus der Ant- 
wort: sie zeigt ihm, der Mann wollte wirklich immer rechtschaffen sein; 
er hat sich sein Leben lang in den Grenzen der Ehrbarkeit gehalten 
und hat doch selbst das Gefiihl, dass solche Ehrbarkeit noch weit hinter 
dem héchsten Ideal zuriickbleibt?. ,Und er sah ihn an und gewann 
ihn lieb.“ Da glaubt er den Wunsch des Mannes erfiillen zu kénnen: 
er mutet ihm allerdings eine aussergewohnliche Leistung zu, aber eine 
Leistung, durch die er nur zu tieferem Verstiandnis des Gotteswillens 
durchdringen soll: der Reiche mag unter denselben Bedingungen wie 
die anderen Jiinger in die Gemeinschaft Jesu eintreten und ihm nach- 
folgen. ,,Kins bleibt dir noch zu thun iibrig*, sagt Jesus zu ihm: , ver- 

1 Vel. 8. 282, 

? Sonst wiirde er jetzt nicht so ernstlich um bessere Unterweisung bitten. Es 
ist sehr wahrscheinlich, dass er sich aus der Vielheit gleichgeordneter Gebote nach 
einer einheitlichen Auffassung der Lebensaufgabe sehnte: durch die Art der Auf- 
zéhlung der Gebote hatte Jesus eine solche Hinheitlichkeit der Auffassung ange- 
bahnt; aber das konnte der Mann nicht sofort verstehen: er fasst nur die einzelnen 


verbotenen Handlungen ins Auge und fragt sich nicht, ob er immer seine Pflicht 
an seinen Mitmenschen gethan hat. 
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kaufe, was du hast, und giebs den Armen, so wirst du einen Schatz im 
Himmel haben, und dann komm her und folge mir.“ Jesus mutet dem 
Reichen nichts anderes zu, als was er beim Abschied aus Kapernaum 
den anderen Jiingern zugemutet hatte. Auch damals hatte er davon 
gesprochen, dass die Jiinger sich durch solche Wohlthat an Armen 
einen unverginglichen Schatz im Himmel gewinnen kénnen (Lc 12 3334 
= Mt 620 21). Er hat das Verschenken der Habe mit Riicksicht auf 
die Nahe des Gottesreiches geboten; er ist tiberzeugt, dass er und seine 
Jiinger auf einer Reise sind, von der sie unter den bestehenden Welt- 
verhaltnissen nicht mehr zuriickkehren werden!. Der neue Jiinger soll 
sich also auch in diese allen gemeinsame Regel fiigen. Jesus michte 
gerne auf diesen Mann linger einwirken. Aber derselbe, der eben so 
voll Begeisterung etwas besonders Grosses leisten wollte, dem die Er- 
fiillung der allgemeinen Gebote zu wenig war, zieht sich scheu zuriick, 
wie die Forderung an ihn gerichtet wird, er solle Hab und Gut an 
Arme verschenken. Bei seinem Wunsch, etwas Besonderes zu leisten, 
hat er an grosse Opfer gedacht — aber wohl hauptsiichlich an solche, 
in denen sich sein Reichtum zeigen und spiegeln konnte®, Alles ver- 
schenken mag er nicht, auch wenn es sich um sein ewiges Leben han- 
delt. Die Zumutung war fraglos fiir ihn harter, als fiir die Jiinger, die 
einst nicht viel zu verschenken hatten, und deren Lebensfiihrung sich 
durch das Verschenken ihres Besitzes kaum viel geiindert haben mag. 
Er hat viele Giiter; giebt er sie weg, so ist damit die Grundlage seiner 
ganzen bisherigen Lebenshaltung vernichtet: da geht er finster und 
betriibt von Jesus fort. 

Hs ist heutzutage nicht leicht, das richtige Urteil iiber einen sol- 
chen Vorgang zu gewinnen. Jesus stellt seine Zumutung in Erwartung 
der Nihe des Gottesreiches, d. h. in der Ueberzeugung, dass die Ver- 
teilung des irdischen Besitzes noch zu Lebzeiten der damaligen Gene- 
ration sich ginzlich andern und umgestalten werde. Die Geschichte 
hat dieser Erwartung Jesu nicht Recht gegeben. Hiitte der Mann da- 
mals seine Giiter verschenkt, so hiitte er ja wohl der Not mancher 
Armen abgeholfen; aber er selbst hatte das Heer der Armen Palistinas 


1Den Gang nach Jerusalem beurteilt er auch als einen Todesgang fiir die 
Mehrzahl seiner Jiinger (Mc 8 3i—34 neben 91 10 39); zwischen Tod und Auf- 
erstehung bezw. Welterneuerung liegt fiir ihn eine kurze Frist. 

2 Diese Unterstellung ist nicht so schlimm als sie auf den ersten Anblick er- 
scheinen kénnte. Der Mann weiss, dass Adel — auch Geldadel — verpflichtet; er 
hat wohl schon friihe gelernt, bei Thaten opferwilliger Liebe oben anzustehen. 
Eine solche That wiirde auch jetzt seiner Erziehung und seinem Geschmack ent- 


sprechen. 
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um seine Person vermehrt. Und dieses Heer war schon gross; das 
Bild von den Taglohnern, die von morgens friih bis zum Abend miissig 
am Markte stehen und vergebens Arbeit und Erwerb begehren (Mt 20 
6 7), ist von Jesus dem Leben entnommen. So kénnte der riickschau- 
ende Betrachter dem Manne recht geben, der seinen Besitz nicht einfach 
verschenken wollte — wenn es sich nicht um die Bedingung gehandelt 
hatte, unter der er zur Gemeinde Jesu gehéren und in seinem nachsten 
Kreise weilen durfte. Dieser Preis wird immer jeder Entsagung wert er- 
scheinen. Und man darf doch nicht vergessen, dass es auch bei ihm 
der Glaube an die Nahe des Gottesreiches war, was ihn trieb, Jesus 
nach dem Weg zum ewigen Leben zu fragen; und was ihn jetzt abhalt, 
den vorgeschlagenen Weg zu gehen, das sind nicht etwa begriindete 
Bedenken gegen diesen Glauben von der Niihe des Gottesreiches, son- 
dern eine wirklich verurteilenswerte Willensschwiche, die das anerkannt 
hohere, aber der Zukunft vorbehaltene Gut nicht zu erringen wagt durch 
das Opfer eines weniger wertvollen, aber gegenwirtigen Besitzes. Er 
bringt es nicht iiber sich, sein Leben einzusetzen, um das Leben zu ge- 
winnen?. 

Abschiedswort Das Hbr-Evangelium erzihlt noch (NESTLE p. 78), Jesus habe den 

den Reichen. Mann, der sich unwillig tiber den Kopf strich, mit ernstem Worte an 
seine bisherige Versiumnis erinnert: ,, Wie magst du sagen, ich habe das 
(Fesetz und die Propheten erfiillt? Steht doch im Gesetz: ,liebe deinen 
Nachsten wie dich selbst‘. Und siehe, viele Briider von dir, Sdhne 
Abrahams, sind in Schmutz versunken, sterbend vor Hunger, und dein 
Haus ist reich an vielen Giitern, und doch kommt nichts aus ihm tiber- 
haupt an sie!“ In den Mund Jesu passt diese Rede recht wohl. Sie 
entspricht durchaus dem Gleichnis vom reichen Mann und armen La- 
zarus. Ja, man mochte vermuten, Jesus habe durch diese Worte dem 
Reichen, der ihn jetzt verlisst, noch sagen wollen, dass dieses Gleich- 
nis unmittelbar fiir ihn bestimmt war?. Unmdglich ist das nicht, wenn 
man etwa annimmt, dass der grosse Prophet seine Rede etwa in einem 
elenden Dorfe bei dem ausgedehnten Herrschaftsgute des Reichen ge- 


' Hs diirfte aber noch darauf hinzuweisen sein, dass weder in der Forderung 
an diesen Reichen noch in der entsprechenden Forderung an die Jiinger (S. 280 bis 
282) eine Verurteilung des Besitzes iiberhaupt oder eine Bevorzugung freiwilliger 
Armut hervortritt. Jesus verlangt Verzicht auf die Habe von denen, die im Glauben 
an die nahe Umgestaltung der Welt mit ihm nach Jerusalem ziehen. Sie sollen Hab 
und Gut nur aufgeben, weil es ihnen in der jetzigen Welt doch nichts mehr niitzen 
kann. Dafiir wird ihnen aber im Reiche des Messias irdisches Gut in reichlichstem 
Masse verheissen. 

2 Kin Grund mehr, das Lazarusgleichnis als vor unserer Erzahlung gesprochen 
vorzustellen. 
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sprochen hat. Hine solche Anschauung wiirde die ganze Erzihlung in 
helleres Licht riicken. 

Jedenfalls ist Jesus iiber den Weggang des Reichen, der einer Gefahr 
ernstlichen Besserung seines Lebens schon so nahe zu sein schien, ieee ea 
betriibt. Wie der Mann weggeht, sieht Jesus seine Jiinger an und ruft 
ihnen zu: wie ungern (z@¢ dvoxddwc) werden die, welche Geld haben, 
in-Gottes Reich gehen! Und wie die Jiinger dariiber erstaunen, wieder- 
holt er das Wort in wenig anderer Form: ,,wie unbequem (m@¢ Shox0)oy) 
ist es, in Gottes Reich zu kommen! Eher lisst es sich erreichen, dass 
ein Kamel durch ein Nadeléhr kommt, als dass ein Reicher in Gottes 
Reich kommt.“ Heben die beiden ersten Satze nur hervor, dass der 
Weg ins Himmelreich Opfer verlange, die einem bequem gewohnten 
Menschen iusserst hart fallen, so spricht der letzte Satz deutlich die 
Unmoglichkeit aus, einen Reichen in Gottes Reich zu bringen: denn 
dass es spaiterer Gelehrsamkeit gefallen kénnte, durch eine kiinstliche 
Deutung aus der offenbaren Unméglichkeit nur eine gelinde Schwierig- 
keit zu machen, konnte Jesus nicht ahnen. Friihere haben aus dem 
Kamel ein Ankertau gemacht, Neuere machen aus dem Nadeléhr die 
kleine Thiir im grossen Hofthor. Aber Jesus sagt seinen Jiingern sogleich 
ohne Bild, dass es nach Menschenmass unméglich sei, einen Reichen zu 
retten’. Das Wort driickt ein gewisses Verzagen Jesu aus; der Miss- 
erfolg macht ihn niedergeschlagen. Er méchte auch diese reichen Leute 
so gerne retten; hier war einer so nahe daran, gerettet zu werden; aber 
wie das Opfer von ihm verlangt wird, das die Jiinger bereits gebracht 
haben, da hat er versagt. Doch durch den Schrecken der Jiinger tiber 
das starke Wort, das dem Reichen jede Méglichkeit, in Gottes Reich 
zu kommen, verschliesst, wird Jesus sofort wieder auf die Hohe seines 
Gottvertrauens gestellt; sie fragen sich: ,wer kann denn da gerettet 
werden?“ aber Jesus erwidert: ,,bei Menschen ist es unméglich, aber 
nicht bei Gott; denn alles ist méglich bei Gott.“ Die Liebe, die er 
auch diesen Reichen gegeniiber recht wohl empfinden kann (Mc 10 21 
iiaxnjosy adcéy), lisst es ihn nicht glauben, dass sie endgiltig verloren 
sind; sieht er auch keine menschlichen Mittel und Wege der Rettung, 
so ist Gottes Weisheit der menschlichen iiberlegen, und seine Allmacht 
vollbringt, was Menschenkraft nicht zu vollbringen verméchte*. So 


1 napa avdpunorg a&ddvatov Mc 10 27: damit werden die psychologischen 
Schwierigkeiten, die sich der Umkehr eines Reichen in den Weg stellen, als er- 
fahrungsgemiss untiberwindlich bezeichnet. Diese Schwierigkeiten bestehen natiir- 
lich nicht im Geldbesitz an sich, sondern in der mit dem Geldbesitz verbundenen 
Gewohnung. 

2 Dabei stellt sich nun Jesus ganz auf die Seite der Menschen; er hat den 
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gewinnt Jesus die Festigkeit wieder, die der schmerzliche Vorgang 
einen Augenblick erschiittern konnte. 

Nun weist Petrus mit einigem Stolz, aber doch hauptsachlich, um 
Jesus iiber die bittere Erfahrung hinwegzuhelfen, auf die Thatsache hin, 
dass er und die anderen Begleiter Jesu wirklich alles aufgegeben haben, 
um Jesus nachzufolgen. Und Jesus erquickt sich an diesem Bilde. 
Mit der Zuversicht, die er z. B. auch gezeigt hat, als er dem Gicht- 
briichigen die Siindenvergebung zusprach (Mc 25), sagt er auch jetzt 
im Blick auf das Gericht des Messias und die Aufnahme einzelner in 
Gottes Reich, wer seinetwegen und wegen der Freudenkunde von 
der Nihe des Gottesreiches irgend welchen Besitz aufgegeben habe, 
der werde ihn jetzt in dieser Zeit (viv év t@ xatp@ todtm) hundertfach 
wiedergewinnen und dazu das ewige Leben in der kiinftigen Welt (ev t@ 
aid. t® epyoueym). Das Wort ist nun freilich in den verschiedenen 
Evangelien verschieden tiberliefert Mc 10 29 30 Mt 19 29 Le 18 29 320. 
Bei Mc wird hundertfaches, bei Mt-Lc nur vielfaches verheissen fiir das, 
was einer aufgegeben hat. Die bestimmte Zahl bei Mc wird der an- 
schaulichen Art Jesu néher liegen als die unbestimmte bei Mt-Lc. Auf- 
gegeben wird bei Mc Haus, Briider, Schwestern, Mutter, Vater, Kin- 
der, Aecker; dasselbe auch bei Mt; Le nennt Haus, Weib, Briider, 
Eltern, Kinder: das ist im ganzen Kiirzung; es fallt aber auf, dass bei 
Me und Mt aus allerdings leicht erkennbarem Grund die Frau fehlt: 
der Gedanke an ein vielfaches (hundertfaches) Wiedergewinnen der ver- 
lassenen Frau soll natiirlich vermieden werden. Aber, wenn man An- 
stoss finden will, kann man auch am hundertfachen Ersatz der verlas- 
senen Kinder Anstoss nehmen; merkwiirdig bleibt auch der hundert- 
fache Ersatz von Vater und Mutter. Mt-Le begniigen sich, in kurzem 
Wort auf die Vielféltigkeit des Ersatzes hinzuweisen, bei Mc wird das 
Einzeine aufgezihlt, was zum Ersatz gegeben wird — offenbar nur durch 
Schreibfehler sind vor den Miittern die Viter in den dlteren Hand- 
schriften ausgefallen. Dabei ist aber ein merkwiirdiger Zusatz zu dieser 
Aufzahlung pera dwypoyv ,mitsamt Verfolgungen“: es ist also gesagt, 
dass die Jiinger alle diese Giiter in der gegenwirtigen Welt hundertfach 
wiedererhalten sollen, aber ihr Besitz wird mit allerlei Leiden durch 
feindliche Menschen verbunden sein; in der kommenden Welt aber 
sollen sie ewiges Leben erhalten. Nun ist aus der ganzen Situation des 
Wortes klar, dass Jesus seinen Jiingern diesen hundertfachen Ersatz des 
Verlorenen eben fiir die Zeit des Messias verheisst. Sie wiirde also hier 


Reichen nicht retten kénnen, den er so gerne gerettet hatte. Aber Jesus vertraut 
auf die tiberlegene Kraft Gottes, die das vollbringen kann, was dem Menschen- 
kinde versagt ist. 
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noch in dem Begriff viv év t xarp@ tot gemeint sein und von einer 
auf die Tage des Messias folgenden Weltvollendung, dem aidy épyduevoc, 
unterschieden werden. Eine solche Teilung der Zukunftserwartung, 
wonach das Reich des Messias noch in diese Welt gehért, findet sich 
thatsachlich nicht bloss in jiidischen Schriften Apc. Bar. 403 IV Esr 738, 
sondern auch I Kor 15 23-28 Apc. 20 21. Nun ist freilich auch von 
einem Niederwerfen der feindlichen Miachte durch den Messias vielfach 
die Rede (Sibyll IIT 652ff., Philo de praem. et poen. 16, Bar. 726); 
insbesondere betrachtet Paulus I Kor 15 25 es als den eigentlichen 
Zweck der Koénigsherrschaft des Messias, alle Feinde niederzuwerfen. 
So liesse es sich also vorstellig machen, dass Jesus fiir die Tage des 
Reiches des Messias seinen Jiingern noch Verfolgungen in Aussicht 
stellt. Aber im Gedankenkreis Jesu findet sich sonst nichts Aehn- 
liches, und in die glinzende Verheissung hundertfiltigen Ersatzes alles 
fiir Jesus und das Evangelium Hingeopferten passt diese beiliufige 
Erwahnung kiinftiger Verfolgungen so schlecht, dass man geneigt sein 
diirfte, hier einen Fehler der Ueberlieferung anzunehmen!. Dagegen ist 
sehr wahrscheinlich, dass Jesus bei dieser Gelegenheit den Zwélfen 
verheissen hat, dass sie in der Neugestaltung der Welt, wenn das Men- 
schenkind auf herrlichem Kénigsstuhl sitzt“, selbst auch auf zwélf K6- 
nigsstiihlen sitzen und die zw6lf Stimme Israels richten sollen (Mt 19 28 
Lc 22 30). Das sieht nun freilich auch nicht danach aus, als ob Jesus 
noch fiir diese Zeit eine Verfolgung der Jiinger im Auge gehabt habe. 
Sowohl die Verheissung hundertfaltigen Ersatzes als diese Aussicht auf 
kénigliche Wiirde seiner Jiinger zeigen deutlich, wie Jesus selbst von 
den Bildern kiinftiger Herrlichkeit jetzt erfiillt ist. Und wenn er den 
Seinigen Hauser und Aecker in iiberreichem Masse verspricht, so darf 
man nicht davon reden, dass er das Gottesreich rein geistig gedacht 
habe. Wenn das bei Papias iiberlieferte Herrnwort von der wundersamen 
Fruchtbarkeit im Gottesreiche echt ist, so diirfte es seine Stelle im 
Leben Jesu auf diesem Zug nach Jerusalem haben (Iren. V 33 3 4 Kuseb. 
hist. eccl. III 39). Bei Mc 10 31 schliesst das Verheissungswort an die 
Jiinger ab mit dem Satze: , Und viele Erste werden Letzte sein und die 
Letzten Erste.“ Das passt sehr gut fiir diesen Augenblick. Die Reichen, 
welche jetzt ihre Giiter nicht hergeben méchten, auch wo es sich um 
die Gewinnung ewigen Lebens handelt, werden in Gottes Reich arm 
sein; und die Jiinger, die immer nur wenig besessen haben und jetzt 


1 nerd Soypay diirfte fiir peté Sw ;pod5< stehen oder, wie spitere Handschriften 
haben, fiir pete dwypey. Die Verfolgung hat doch ihre Stelle vor der Zeit des 
Messias. 
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um Jesu und des Evangeliums willen auch das Wenige opferten, werden 
dereinst als reiche Kénige dastehen. Und doch befand sich unter die- 
sen Jiingern, die einer solchen Verheissung gewiirdigt wurden, auch 
der Verrater Jesu’, 

In diese Bilder kiinftiger Herrlichkeit mischt sich aber fiir Jesus 
immer der ernste Gedanke an den Tod, dem er in Jerusalem entgegen- 
sieht. Sehr anschaulich schildert das Mc- Evangelium (10 32—34), wie 
Jesus, von diesem Gedanken ergriffen, mit maichtigen Schritten seinen 
Begleitern vorauseilt, sodass sie, Angstlich staunend, ihm folgen. Da 
nimmt er die Zwolf wieder an sich heran und spricht ihnen ausfiihrlicher 
als je von dem, was in Jerusalem seiner wartet, Auslieferung an Hohe- 
priester und Schriftgelehrte, Todesurteil, Uebergabe an die heidnische 
Obrigkeit, Verspottung, Verspeiung, Geisselung und Tétung; aber auch 
jetzt schliesst er das Gemiilde nicht damit ab; er weiss, alle diese Lei- 
den sind nur der dunkle Weg zur lichten Herrlichkeit: nach drei Tagen 
wird er auferstehen”, Gott wird ihm die Herrlichkeit geben, die er sei- 
nem Messias verheissen hat. Hs ist durchaus nichts Unwahrscheinliches 
darin, dass Jesus alle diese Hinzelheiten seiner kiinftigen Leiden vor- 
hersah; wenn nicht ein rascher Mord den gesetzlichen Gang beschleu- 
nigte, so mussten sich die Dinge so folgen; auch Verspottung und Ver- 
speiung darf man zum regelmiassigen Verfahren dem bestehenden Her- 
kommen nach rechnen. Dass Jesus sich alle diese Dinge schon im 
voraus genau ausmalt, entspricht seiner alles zum klaren Bild ausge- 
staltenden Phantasie und dem Mangel an ablenkender Beschiftigung 
wihrend der Wanderung. 

Aber den Jiingern stehen die glinzenden Bilder kiinftiger Herr- 
lichkeit trotz dieser ernsten Belehrung viel lebendiger vor Augen, als 
das nahe Todesschicksal ihres Meisters. Wie gern sie von dieser 
glinzenden Zukunft triumten, zeigt die seltsame Bitte, mit der die 
Zebediussohne Johannes und Jakobus einmal unterwegs an Jesus 
herantraten (Mc 10 85—45). Sie kommen schiichtern, weil ihre Bitte 
unbescheiden ist. Sie wollen deshalb die Bitte erst aussprechen, nach- 
dem ihnen Jesus die Erfiillung zugesichert hat. Darauf geht Jesus 
nicht ein. So bitten sie ihn, dass sie bei seiner Verherrlichung ihre 
Platze einstmals unmittelbar neben ihm haben diirfen, der eine zur 
Rechten, der andere zur Linken. Unbescheiden war das jedenfalls, 
weil nach allen unseren Nachrichten Simon Petrus ihnen mindestens 


* Jesus hat also bis jetzt an ihm noch keinen Anstoss genommen. Ebenso sagt 
er noch spater den beiden Zebedaussohnen, dass sie mit ihm sterben werden Mc 1039. 
Hin Leben ohne Irrtum wiire kein menschliches Leben. 

2 Vgl. Kap. XI 8, 262. 263. 
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gleichstand’. Mt hat hier dadurch gemildert, dass er die Bitte der 
Mutter der Beiden in den Mund legt. Aber auch bei Mt geht das Ge- 
sprich sofort weiter, als ob die Beiden selbst die Bitte vorgetragen 
hatten, und die Mutter ist tiberhaupt nur bei Mt unter den Frauen, 
die mit Jesus gezogen sind (Mt 20 20 21 27 56). Es kann nun auffallen, 
dass Jesus in seiner Antwort es tiberhaupt ablehnt, iiber die Ehren- 
platze zu seiner Seite irgend etwas zu bestimmen, da er doch kurz zu- 
vor den Zwolfen zwélf Konigsstiihle und richterliche Gewalt iiber die 
Stimme des Gottesvolkes verheissen hat. Aber was er Mt 1928 (= Le 
22 30) als Lohn einer sittlichen That verspricht, das will er insbesondere 
auch jetzt von der sittlichen Bewihrung abhingig erweisen. Wie ihm 
die Bitte vorgetragen wird, erklirt er, die Beiden verstiinden nicht, was 
sie forderten, d. h. sie seien sich nicht tiber die Bedeutung des Er- 
betenen klar. Und statt ihnen den Wunsch zu gewihren, fragt er sie 
nach dem Masse ihrer geistigen Kraft?. ,K6nnet ihr den Kelch trin- 
ken, den ich trinke, und euch mit der Taufe taufen lassen, mit der ich 
getauft werde?“ Die Rede ist bildlich, aber die Jiinger verstehen sie 
ohne Schwierigkeit. Das Bild von der Leidenstaufe begegnet uns schon 
in friiheren Worten Jesu (Lic 12 50); das Bild vom Trinken des Leidens- 
kelches kehrt im Gebet in Gethsemane wieder (Mc 14 36); beide Bilder 
sind schon im A.T’, gebraucht: die Leiden gehen wie Wasser iiber den 
Menschen hin (Ps 18 17 66 12 692315 12445); sie gleichen dem Gift- 
becher, der einem gereicht wird (Jer 25 15ff. Ps 749). In mutiger Zu- 
versicht erklaren die beiden Jiinger, sie konnten wohl Jesu Leiden tei- 
len. Da stellt ihnen Jesus in sichere Aussicht, dass sie den Kelch 
werden mittrinken miissen, dass sie mit ihm die ''aufe werden erleiden 
miissen. Dabeidenkt er gewiss nicht an ein seinem Tod nach vielen 
Jahren nachfolgendes Martyrium, wie es sicher Jakobus erlitten hat 
(Act 122 — ums Jahr 44 n. Chr.). Jesus meint, dass er mit den 
Zweien gleichzeitig leiden und sterben werde. Das ist nicht ein- 
getroffen; Johannes hat sogar nach alter Ueberlieferung die anderen 
Apostel alle iiberlebt (Joh 21 g0—23)°. Aber diese Todesweissagung 


1 Br hatte das Messiasbekenntnis abgelegt und dabei eine besondere Ver- 
heissung empfangen (Mt 16 17—20) ; auch schon in der ersten Zeit in Kapernaum er- 
scheint er als der Fiihrer der Jiinger (Mc 1 36 Lipwy xat of per abt0d). 

2s kommt darauf an, ob sie die Grundregel fiir das Leben eines Jiingers 
einhalten kénnen (Mc 8 3435): die Herrlichkeit des Messiasreiches wird nur durch 
Leiden gewonnen. Das gilt fiir den Messias und die, welche ihm angehéren. 

2 Die christliche Sage hat wenigstens fiir Johannes die Prophezeiung sich 
erfiillen lassen. In Rom trinkt er einen Giftbecher, ohne Schaden zu nehmen, und 
wird in siedendes Oel getaucht, ohne zu leiden (Tertull. de praescript. haeret. 36 ; 
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Gottes Reich. 
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soll den beiden hochstrebenden Jiingern den ganzen Ernst ihrer Lage 
vor die Seele riicken. Ihre stolzen Wiinsche befriedigt Jesus nicht: 
,das Sitzen zu meiner Rechten und Linken zu vergeben ist nicht meine 
Sache, sondern ist Sache derer, denen es vorbehalten ist“. So sicher 
also Jesus seiner Sache ist, wenn er dem Gichtbriichigen Siindenver- 
gebung zusagt (Mc 25) oder wenn er den Zwolfen, die bei ihm ausge- 
harrt haben, die Konigsstiihle verheisst (Mt 19 28 Le 2230), so unsicher 
ist er, wenn er im nichsten Freundeskreis zwei iiber alle anderen stellen 
soll. Einst hatte er den Simon so hoch gepriesen, aber sofort wieder 
ernstlich zurechtweisen miissen (Mt 16 17—19 23); die Frage, ob die bei- 
den mit ihm werden leiden kénnen, zeigt einen gewissen Zweifel in die 
Festigkeit dieser Jesus doch besonders nahestehenden Jiinger’. Und 
weil er jetzt seiner Sache nicht gewiss ist, deshalb weiss er, dass Gott 
ihm diese Sache nicht iibertragen hat und hilt sich demiitig gehorsam 
in den Schranken, die Gott ihm gezogen hat: wo ihm die Entscheidung 
nicht unmittelbar feststeht, da hat Gott nicht zu ihm geredet. 
Zwischen Jesus und den beiden Zebediusséhnen war damit der 
Fall erledigt; nicht so zwischen den zehn iibrigen Jiingern und diesen 
zweien. Es ist sehr begreiflich, dass die Anderen durch die unbeschei- 
dene Bitte verletzt waren und den hochstrebenden Freunden das auch 
vorhielten. Da hért Jesus das Geziinke, ruft sie zu sich und halt ihnen 
vor: ,ihr wisst, dass die, welche man als Herrscher derV6lker ansieht, 
sie bedriicken, und dass ihre Grossen sie vergewaltigen. So ist es nicht 
unter euch: sondern wer gross unter euch sein will, der wird euer 
Diener sein, und wer unter euch ein Erster sein will, der wird aller 
Knecht sein: denn auch das Menschenkind ist nicht gekommen, um sich 
dienen zu lassen, sondern um zu dienen, und um sein Leben als ein 
Loésegeld hinzugeben statt vieler.“ Nirgends lisst sich vielleicht so 
schén wie an dieser Stelle des Lebens Jesu das seltsame Ineinander 
einer vielleicht phantastisch erscheinenden Hoffnung und einer neuen, 
grossen Auffassung sittlicher Pflicht beobachten. Jesus erklart hier, 
wie dereinst die Stellung dessen sein wird (Sota), der gross oder ein 
Erster unter seinen Jiingern sein will. Er redet also hier nicht bloss 
von vorliufigen Pflichten, deren Erfiillung einer kiinftigen Herrlichkeit 
vorausgeht, sondern von der bleibenden Aufgabe, die im Reich des 
Messias fortdauert. Es gilt in diesem Reich ein anderes Gesetz, alsin den 


Acta Johan. ed. TiscHerpDorF p. 266 ff). Aber so hat Jesus weder Kelch noch Taufe 
gemeint. 

* Jesus hatte schon bei Petrus ein rasches Ueberspringen von Festigkeit in 
Wankelmut erlebt (Mt 1618 23), und vor seiner Verhaftung sieht er einem allgemeinen 
Anstossnehmen seiner Jiinger an ihm entgegen (Le 22 3132 Mc 14 27—30). 
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jetzigen Weltverhiltnissen. Was die Jiinger an irdischer Grésse kennen, 
das hat sein gemeinsames Merkmal in Bedriickung und Aussaugung 
der Volker. So machen es die Fiirsten der herodianischen Dynastie, 
so machen es die grossen Verwaltungsbeamten der Rémer}. Aber Je- 
sus spricht tiber diese selbstsiichtige, unbarmherzige Regierungsweise 
sein Urteil: ,So ist es nicht unter euch.“ Das Gesetz der helfenden 
Liebe, das nach der grossen Gerichtsrede den einzigen Massstab fiir 
die Aufnahme in Gottes Reich bildet (Mt 25 31—46), wird auch in diesem 
Reich seine Geltung behaupten: die Grossen werden die Diener der 
Gemeinschaft sein, und die Ersten werden als Knechte aller Anderen 
dastehen, d. h. der Hinzeine wird so hoch gestellt sein, als er der Ge- 
samtheit forderlich ist; der Wert eines jeden wird vom Masse seiner 
Leistung abhangen; wer am héchsten gestellt ist, muss am meisten fiir 
Andere arbeiten?. Und Jesus zeigt die Giltigkeit dieses Gesetzes 
an seinem eigenen Schicksal: ,auch das Menschenkind ist nicht ge- 
kommen, um sich dienen zu lassen, sondern um zu dienen.“ Die 
Jiinger wissen, dass dieses verachtete und bedrohte Menschenkind der 
kiinftige Messias ist. Sie kénnten an seinem Erdenlos sehen, dass 
Grosse im Gottesreich andere Ziige an sich trigt als weltliche Grosse. 
Jesus dient durch seine Predigt, durch seine Heilungen; er steuert 
dadurch menschlicher Not. Und er weiss, schliesslich wird er sein Le- 
ben hingeben auch im Dienst und zu Nutzen der Anderen: sein Leben 
wird geopfert, damit viele das Leben behalten (Abtpoy ayti modd@y, vel. 
dotpov avet tévtmy Jos. antt. XLV 107 *): wenn er stirbt, kommt Gottes 
Reich, in welchem niemand mehr stirbt. Damit ist eine neue Betrach- 


1Dass die Theorie zum Teil eine andere war, als diese Praxis, tritt bei Le 
sehr schén hervor, wenn er betont, dass diese Machthaber sich gerne als Wohl- 
thater bezeichnen liessen (Le 22 25). Aber das wird hier deutlich als Ironie 
empfunden. 

2 Der Gedanke Jesu wirkt weiter im Anspruch des Papstes, der seit Gregor I. 
als oberster Leiter der Kirche den Titel eines Knechtes der Knechte des Herrn fiihrt, 
und in dem Grundsatz Friedrichs des Grossen, nach dem der Konig der erste Diener 
seines Staates ist. Aber Jesus hat nur den Ausdruck fiir den Massstab gefunden, 
nach welchem geschichtliche Grésse immer beurteilt worden ist: wem die Ge- 
schichte den Beinamen des Grossen giebt, der hat die Menschheit an seinem Teile 
irgendwie gefordert. 

3 Als Krassus auf seinem Zug gegen die Parther den Jerusalemer Tempel 
pliinderte, iiberliess ihm der Schatzmeister Eleasar den massiv goldenen Balken, 
an welchem die kostbaren Tempelvorhiinge hingen: detouc nept tH navel xoopw cod 
yaod thy doxoy adt® why ypooyy KbtpOV dvtt mavtwy wxev, Epxovg Tap adtod 
haBdy pydsy Ghho xvhoew cHv x tod vaod, povw 68 aoxecdysecta: tH bx abtod 
Sodnoousv Tohhady dyer popradov astm. So giebt Jesus sein Leben, damit viele ihr 
Leben behalten. 


Jesu Vorbild. 
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tung des Todes Jesu erreicht. Jesus blieb nicht dabei stehen, seinen 
Tod als das gottgeordnete Mittel zu seiner Verherrlichung zu betrach- 
ten; er hofft auch durch seinen Tod den Seinigen noch hilfreich zu sein. 
Er ist mit dem erwarteten Todesschicksal verséhnt, da er weiss, dass 
auch sein Tod wie sein Leben Vielen zu gute kommt. Deutlicher lasst 
es sich gar nicht ausdriicken, dass Gliick und Wert eines Lebens in 
helfender Liebe bestehe. Die ganze Rede ist eine Ausfiihrung zu dem 
kurzen Grundsatz, der im Reisebericht der Apostelgeschichte als ein 
Wort Jesu mitgeteilt wird: Geben ist seliger, denn nehmen (Act 
Plitze beim 20 35)?. Uebrigens liess Jesus den beiden ehrgeizigen Jiingern 
Gastmahl- doch noch eine ernste Zurechtweisung zuteil werden. Denn zu dieser 
Erzihlung gehért jedenfalls das Le 14 7—11 erhaltene Gleichnis (V. 7 
eimey 08 — napaBodyyv), mag nun die Anfiigung desselben an Mt 20 28 
nur auf gliicklicher Kombination eines Spateren oder aber auf der ur- 
spriinglichen Form im Texte dieses Evangeliums beruhen (s. TISCHEN- 
DORF zu der Stelle). Jesus wies darauf hin, wie unschicklich es ist, 
sich bei der Kinladung zu einem Festmahl unaufgefordert den Ehren- 
platz zu nehmen, und wie schimpflich es ist, vom Gastgeber nachher 
einen unteren Platz angewiesen zu erhalten; — ebenso unpassend ist 
es, wenn die beiden Jiinger die Ehrenpliitze des Gottesreiches fiir sich 
begehren. Nur in solchem Zusammenhang erklart sich das Wort in 
der Predigt Jesu; Anstandsregeln fiir Gastmahler zu geben, war nicht 
sein Beruf?. 
Jericho; An der Furt bei Jericho iiberschritt Jesus zum zweiten Mal den 
Zakchius:  Tordan, Jericho war weithin beriihmt wegen seiner Dattelpalmen und 
Balsamstauden, die reichen Ertrag lieferten, eine ausgedehnte Oase in 
der sonst unfruchtbaren Wiiste am unteren Jordan (ScHtrEk, Gesch. 
des jiid. Volkes im Z. Jesu Chr. I 31136). Der Ertrag dieser teil- 
weise kiinstlichen Anpflanzungen wurde iiberallhin ausgefiihrt; ausser- 
dem war Jericho judiiische Grenzstation auf dem Weg von Jerusalem 
nach dem nicht unmittelbar rémischen Ostjordanland: so gab es hier 


* Dieser Grundsatz erklirt auch das Wort iiber die Grésse in der Jiinger- 
gemeinde. Wer nach allen Seiten gebend und helfend thiatig ist, der ist darin gliick- 
licher als der, welcher tiberall nimmt und geniesst. Nicht nur die Anderen schatzen 
ihn héher, er selbst lebt ein reicheres, der urspriinglichen Anlage der Menschennatur 
besser entsprechendes Leben. So ist der Grésste auch der innerlich Gliicklichste. 
Wire der Satz ,,noncproy tory pa&hhov drdevat 7 hapBaverv* unrichtig, so kénnte von 
niemand gefordert werden, dass er der Grosse im Dienste anderer nachjage. 

* Genau ebenso verhalt es sich mit der Regel iiber Hinladung zu Gastmahlern 
Le 1412-14, vg]. Kap. IX S. 162. 163, und mit dem Wort tiber den Riickfall bei 
einem geheilten Damonischen Mt 12 43-45 = Le 11 24—26. Alle diese Reden sind 
als Bildreden auf das eigentliche Wirkungsgebiet Jesu zu beziehen. 


Jericho; Zakchius. 305 


einen Oberzollmeister (&pyitehmvyng Le 192). Er war durch seinen Be- 
ruf reich geworden und eben deshalb bei der Bevélkerung nicht wohl 
angeschrieben (Le 197). Uebrigens war er, so gut wie der Zdéllner 
Levi in Kapernaum (Mc 2 14) ein Jude, ein Sohn Abrahams (Lc 19 9); 
er hiess Sacharja, verkiirzt Sakkai (Zakchius). Als nun Jesus durch 
Jericho zog, entstand kein kleiner Zusammenlauf von Menschen}. Je- 
sus war jetzt doch mindestens ebenso bekannt, wie der Taufer gewesen 
war. Dass der Oberzollmeister sich besonders fiir diesen Propheten 
interessierte, von dem man allwiarts mit Staunen und meistens mit Ta- 
del erzahlte, dass er ein Freund der Zéllner sei (Le 7 34), das begreift 
sich. Zakchius war aber klein; so steigt er auf eine Sykomore am 
Weg, um die vorbeiziehende Schar zu sehen. Jesus bemerkt ihn; aus 
einem Wort der Umstehenden oder an einem dusseren Abzeichen mag 
er den Beruf des Mannes, an der ganzen Kleidung dessen Wohlhaben- 
heit erkannt haben. Rasch entschlossen ruft er ihm zu, ob er bei ihm — 
mit seiner ganzen Schar — Unterkunft finden kénne; ja, er sagt ihm, 
er miisse heute in seinem Hause bleiben?. Und Zakchius geht gerne 
darauf ein, Das hat nun freilich die Folge, dass man sich auch in Je- 
richo tiber den Propheten entsetzt, der in dieser Rauberhohle — denn 
die Zillner galten als Rauber (Baba Kamma 102 Nedarim 3 4) — Her- 
berge suche. Aber bei Zakchiius erreicht Jesus sein Ziel. Die Freund- 
lichkeit des heiligen Gastes treibt ihn, die Schuld, soweit es irgend még- 
lich ist, gut zu machen, die sein Gewissen belastet. ,Siehe, die Hilfte 
meines Besitzes, Herr, gebe ich den Armen, und wenn ich irgend einen 
in etwas heimtiickisch zur Anzeige brachte, so geb’ ich es vierfach 
wieder“ (Le 198: der Ausdruck tivd¢ tt Eovxopavrysa bezieht sich auf 
den Nachweis zollpflichtiger Waren). Da freut sich Jesus des schénen 
Erfolges: dieses Haus ist heute gerettet worden; dieses Kind Abrahams 
ist nun nicht verloren: dazu ist ja das Menschenkind da, dass es das 
Verlorene sucht und rettet (Le 199 10). Die Erzahlung von Zak- 
chius hat nur Lc erhalten; Mc berichtet aber, dass Jesus am Ausgang 
yon Jericho einen blinden Bettler Bartimius geheilt habe (Mc 10 46—52). 
Man ist versucht, auch dies als eine sinnbildliche Darstellung der Be- 
kehrung des Zakchiéus aufzufassen ®. 


1 Das beweist immerhin, dass die Reise Jesu so langsam vor sich ging, dass 
das Geriicht seiner Ankunft ihm vorauseilen konnte. Man wusste in Jericho, wer 
kam, und erwartete Jesus. 

2 Die Notwendigkeit, in Jericho zu iibernachten, ergab sich aus der Zeit der 
Ankunft; die Notwendigkeit, im Hause des Zakchius Herberge zu nehmen, aus dem 
besonderen Berufe Jesu Le 19 10. 

3 Die beiden Erzihlungen verhielten sich dann ahnlich zu einander, wie die 

Holtzmann, Leben Jesu. 20 
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Nach Jerusalem. In Jericho hat Jesus noch einmal iibernachtet (Le 195). Jeru- 


Gleichnis vom 
anvertrauten 
Gut. 


salem liegt etwa 1100 m héher. Ein steiler Weg durch 6de und un- 
fruchtbare Gegend fiihrt hinauf. Man rechnet ihn zu sechs Stunden, 
Das Gleichnis vom barmherzigen Samariter, das Jesus bald nachher 
in Jerusalem gesprochen hat, hat hier seinen Schauplatz (Lc 10 20). 
Der Weg war der Hauptstadt nahe genug, dass Rauber hier Beute er- 
warten konnten; er war so reich an Schluchten und Hohlen, dass sie 
sich nicht zu fiirchten brauchten. Noch heute gilt die Strasse fiir un- 
sicher. Aber die Schar Jesu war jetzt ganz erfiillt vom Gedanken an 
die nahe Herrlichkeit. Jesus selbst vergleicht nicht sowohl den be- 
vorstehenden Hinzug in Jerusalem als sein demnichstiges Kommen zu 
Gericht und Gottesreich mit der Ankunft des letzten herodianischen 
Konigssohnes daselbst, des Archelaus, der 4 v. — 6 n. Chr. in Jeru- 
salem regierte, ehe das Gebiet an rémische Prokuratoren gegeben 
wurde. In Erinnerung an des Archelaus Herrschereinzug in Jerusa- 
lem erzihlt Jesus jetzt das Gleichnis vom anvertrauten Gut (Lic 19 11-27; 
vel. Jos. antt. XVII 299—317 bell. Jud. IL 80—93). Archelaus hatte 
nach dem Tod seines Vaters nach Rom reisen miissen, damit Augustus 
ihn als Herrn iiber Judia und Samaria bestitige; aber eine jiidische 
Gesandtschaft ging auch nach Rom, um der Herrschaft des Archelaus 
entgegenzuwirken. So erzihlt Jesus von dem Edeln, der in einem fer- 
nen Lande die Herrschaft iiber sein Reich erhalten will, dem aber seine 
Biirger eine Gesandtschaft nachschicken, die sagen soll: wir wollen 
nicht, dass dieser iiber uns herrsche. Jesus zeigt, wie der riickkehrende 
Archelaus die Verwalter seines Vermégens je nach ihrer Betriebsam- 
keit zu seinen Beamten eingesetzt oder aber auch aus seinem Privat- 
dienst gejagt hat, und wie er die Biirger niedermetzeln liess, die seiner 
Herrschaft entgegengewesen waren. Das alles ist rein geschichtliche 
Erinnerung; aber die Jiinger sollen aus dieser Erinnerung lernen?. 
Auch Jesus geht in ein fernes Land, seine Herrschaft einzunehmen, 
und kehrt im Besitz dieser Herrschaft zuriick: da wird auch er die be- 
lohnen, die das von ihm anvertraute Gut? treu verwaltet haben; er 


vom Petrusbekenntnis und von der Verklirung Jesu Kap. XI S. 267—269. Es 
ist das eine Moglichkeit, fiir die es aber freilich keinen Beweis giebt. 

’ Hier ist es also nachweisbar, dass Jesus sein Gleichnis nicht erfunden, son- 
dern dem wirklichen Leben entnommen hat. Das ist auch bei den meisten anderen 
Gleichnissen sehr wahrscheinlich. Die Deutung ist auch hier nicht gegeben; die 
Jiinger sollen gewohnt werden, selbst aus dem Leben zu lernen. Hier ist die 
ganze Erzahlung so eingerichtet, dass sich die gewiinschten Analogien ohne Schwie- 
rigkeit ftir die Jiinger ergeben mussten. 

* Damit kann er nur das ihnen anvertraute Evangelium meinen, das sie fest- 
halten und nach dem sie ihr Leben gestalten sollen. 
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wird die wegweisen, die damit nicht gewirtschaftet haben; er wird die 
strafen, die seiner Herrschaft entgegengewesen sind. Also Jesus be- 
reitet vor auf seinen Tod, er mahnt zu treuem Festhalten an seiner Art 
nach seinem Tod, er spricht von Lohn und Strafe bei seiner Wieder- 
kehr. Die Spateren haben beim anvertrauten Gut an die natiirlichen 
Gaben gedacht, die dem Einzelnen von Gott zur Verwaltung gegeben 
sind (so wohl schon Mt 25 14—30 und das Hbr-Evangelium: NESTLE, 


N. T. Gr. suppl. p. 78. 79); aber davon hat Jesus hier nicht ge- 
redet}, 


1 Denn nirgends sagt er, dass die natiirliche Begabung seiner Jiinger von ihm 
herstamme; aber die Giiter, tiber deren Verwaltung er hier Rechenschaft fordert, 
sind von ihm selbst gegeben. 


20* 
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Quellen: Mc111—15 47, Jesu Hinzug Mc 111—10= Mt 21 1-9 
(mit besonderem Abschluss v. 1011) = Le 19 28—ss (wieder anders ab- 
schliessend v. 39 40): Le hat 19 38 eine genaue Ortsbestimmung. [hm 
eigentiimlich ist die Perikope Le 1941-44: Jesu Klage iiber Jerusalem; 
sie ist verwandt der Rede an die Téchter Jerusalems Le 23 28—31 und 
der Umgestaltung der Parusierede Le 2120; alle diese Stiicke sind im 
Blick auf die Zerstérung Jerusalems niedergeschrieben und stammen 
nicht von Jesus her. Der geschichtlich nicht unwichtige Vers Mc 11 11 
hat keine Parallele. Damit wird die bei Mc (11 12—14 20—25) auf zwei 
Tage verteilte Erzihlung von dem Fluch iiber den Feigenbaum bei 
Mt (21 18—22) auf einen Tag zusammengezogen, das entscheidende 
Wort Jesu hat Mt auch noch an anderer Stelle, sicher unrecht, Mt 17 20. 
Lc hat die Erzihlung nicht, aber das Wort in einer Verainderung, die 
sich aus der urspriinglichen Situation erklirt (Le 17 6); auch hat 
er eine Rede in Jerusalem Le 13 1—9 iiberliefert, deren letzter Teil 
wohl im Anschluss an dieses Erlebnis gebildet wurde. Diese Rede fallt 
dann auf den Tag der Tempelreinigung und bildet eine Erginzung zu 
den sie begleitenden Worten. Die Tempelreinigung Mc 11 15—19 er- 
12 zihlt auch Mt 12-17 Le 19 4546 Joh 2 13—22; das entscheidende 
Wort Joh 2 19 auch Mc 1458 15 299 = Mt 2661 2740. Die Frage nach 
dem Recht des Auftretens Jesu und das Gleichnis von den bésen 
Weingartnern Mc 11 27— 1212 haben auch Mt (21 23-27 33-46) und 
Lc (20 1—19). Mt hat seiner Art nach in den ersten Teil ein Rede- 
stiick eingeschoben (Mt 21 28-32). Der grosse Redekampf Mc 12 
13—34 findet sich genau ebenso Mt 22 15—40, nur dass nach Jesu Ent- 
scheidung tiber das héchste Gebot das weitere Gespriich mit dem 
Schriftgelehrten wegfallt. Bei Le (20 20—40) fallt die Frage nach dem 
héchsten Gebot hier ganz aus; Le hat friiher (Le 10 25—237) dieses Ge- 
spriich gebracht, in allerdings verkehrter Form, aber mit dem jedenfalls 
zugehérigen Gleichnis vom barmherzigen Samariter. Auch die Erzih- 
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lung von Maria und Martha (Le 10 ss—2) spielt in Bethanien, wie wir 
aus johanneischer Tradition wissen, fallt also auch in diese Zeit (vel. 
Joh 111. Der Vers zeigt, dass Bethanien der christlichen Gemeinde 
als Dorf von Maria und Martha bekannt war, wihrend Lazarus als 
eine unbekannte Person [ttc] erst eingefiihrt wird). Nun bildet Me 
11 27—12 34 eine in sich zusammenhangende Erzihlung; ebenso 
1235—133; da aber die Notwendigkeit besteht, in den ganzen Zu- 
sammenhang die urspriinglich synoptische Perikope Joh 7 53—8 11 
irgendwo einzuschieben, so empfiehlt sich dazu die zwischen Mc 12 34 
und 35 wahrnehmbare Liicke. Das Wort tiber die Abstammung des 
Messias von David findet sich nahezu gleich Mc 12 35—37 Mt 22 41—45 
Lc 20 41-44; die Rede gegen die Schriftgelehrten Mc 12 38—40 steht 
ebenso Le 20 45—47; Mt hat damit, dhnlich wie bei der Aussendungs- 
rede, die andere Quelle der Herrnworte zusammengearbeitet Le 11s9—s2; 
dazu sind noch andere Spriiche eingefiigt: Mt 23. Nun ist bei Mt 
zwischen dieser und der ebenso von ihm ausgestalteten Wiederkunfts- 
rede die Perikope von der Gabe der armen Witwe (Mc 12 41—44 = Le 
211—4) ausgefallen. Die Wiederkunftsrede Mc 13 ist Mt 24 1—36 42 
enthalten und mit anderen Redestiicken (Mt 24 25) verbunden; bei 
Le 21 5—36 ist hier ziemlich viel geiindert. Jc schliesst den Abschnitt 
durch allgemeine Angaben iiber den Aufenthalt in Jerusalem. 

Mc 1415= Mt 2627 = Le 22 23 enthalten die Leidensgeschichte ; 
vgl. Joh 12—19. Da die johanneische Ueberlieferung den Tod Jesu 
richtig auf den Tag vor Passah (14. Nisan) verlegt, so bietet die Ein- 
ordnung der Salbungsgeschichte und der Erzihlung vom letzten Mahl 
einige Schwierigkeit. Denn der letzte Tag vor dem Tode Jesu diirfte 
doch der gewesen sein, an dem die Mc 1235 — 13 37 tiberlieferten Reden 
gesprochen wurden. Ks ist undenkbar, dass gerade die Ueberlieferung 
dieses letzten Tages ausfiel. Die Nacht vorher verbrachte aber Jesus 
nicht in Bethanien, sondern am Oelberg (Joh 7 53—8 11). Auf einen 
Aufenthalt im Freien lasst auch die Aussage iiber die vorangehende 
Nacht (Mc 1119) schliessen: e&exopeboyto gf tis méAswc. Dann hat 
Jesus nur die erste Nacht nach der Ankunft in Jerusalem zu Bethanien 
verbracht; die Salbung geschah also Montag, den 10. Nisan, nach an- 
tiker Rechnung richtig mpd € jysp@v tod xéaoya, Joh 121, da Jesus an 
der nopacxenh tod txoye starb (Joh 1914). Besonderer Priifung unter- 
liegt das Verhaltnis der Erzihlung Mc 12 3—9 zu Le 7 36—60 vgl. auch 
Mt 26 6—13 Joh 112 121—8. Ohne geschichtlichen Wert ist die Er- 
weiterung der die Leidenszeit einleitenden Worte Mc 1412= Le 2212 
bei Mt 261—5; ebenso was iiber Mc 141011 43—45 hinaus tiber den 
Verraiter Judas und seine That erzihlt wird (Mt 26 14—16 47—49 27 
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3—10 Le 22 3—6 4748 Act 1 16—20 Joh 12 4—6 132 26—30 18 2—5; eine 
Tradition des Papias itiber das Ende des Judas, die Oecumenius tiber- 
liefert hat, vgl. Nesrte, N. T. Gr. suppl. 8. 87). Jesu letztes Mahl 
Mc 14 12—25 I Kor 11 23—25; Mt 26 17—20 folgt ganz dem Mc; Le 22 
7—39 ist viel ausfiihrlicher, er hat schon 22 24—38 Abschiedsreden. Bei 
Joh 13—17 nehmen diese den breitesten Raum ein: das Testament 
Jesu enthilt das Evangelium des Evangelisten. Die Vorgiinge am 
Oelberg Mc 14 26—s2 sind nur weiter ausgemalt Mt 26 31-56 Le 22 
39—53 Joh 181—11 ohne eigene Ueberlieferung. Hinsichtlich der Be- 
gebenheiten im hohenpriesterlichen Palast stimmt Mt mit Mc tiberein 
Mc 14 53—72 = Mt 26 57—75; Lc steht hier, wie beim letzten Mahl, dem 
Joh niher, sofern er Jesus sich verteidigen lisst (Le 22 54—71); etwas 
Besonderes ist es auch, dass hier v. 66 der Hoherat erst am Morgen 
zusammenkommt; aber das ist wohl ebenso unrichtig, wie wenn die 
Verspottung der Verurteilung vorhergeht (Le 22 63—65); richtig ist 
dagegen das ard tod viv Vv. 69 = anaptr Mt 26 64, das im Mc-Text fehlt. 
Auch das Joh-Evangelium lasst die Verhandlung vor Kajaphas erst 
morgens stattfinden; ein Verhér vor Hannas giebt die Méglichkeit, dass 
Jesus sich verteidigt (Joh 18 12-27). Die Pilatusperikope Mc 151—202 
ist schon Mt 27 1 2 11-39 erweitert (Mt 27 19 2425). Bei Lc 23 1—25 ist 
namentlich die Sendung zu Herodes und die dreimalige Erklirung des 
Pilatus, er finde keine Schuld (Le 23 4 14 22), hinzugekommen; bei Joh 
18 es—1916 nimmt diese Perikope breitesten Raum ein. Aber neue 
Ueberlieferung tiber Mc hinaus ist hier kaum vorhanden (doch Joh 1898). 
Dazu ist nun auch zu vgl. das Fragment des Petr-Evangeliums v. 1-9 
(NestLe, N. T. Gr. suppl. 8. 68). Kreuzigung und Tod erzihlen 
Me 15 20— 41 und Mt 27 3256 fast gleich; Le 23 26—49 lasst auch hier 
Jesus reden zu den Téchtern Jerusalems 23 2s—32, zu Gott fiir seine 
Henker 23 34, zum reuigen Schicher 23 43, zu Gott, dem er seine Seele 
befiehlt 2346. Dagegen fehlt das Gebet in der Gottverlassenheit. 
Aehnlich Joh 19 17—37: ein Wort der Liebe 19 26 27, der Klage 19 28, 
des Sieges 19 30; neu sind auch die drei Sprachen der Kreuzesaufschrift 
19 20 und der Lanzenstich 19 31-37. Im Petr-Evangelium vgl. v. 10—20. 
Die Grablegung (Mc 15 42—47 = Mt 27 57-61 = Le 23 50—s6) ist erst 
bei Joh 19 3s—42 und im Petr-Evangelium v. 3—6 21-24 niher ausge- 
schmiickt worden. 

Die wenigen Tage des 6ffentlichen Auftretens Jesu in Jerusalem 
hat die Ueberlieferung treuer festgehalten als irgend einen friiheren 
Abschnitt des Lebens Jesu; es war das Letzte, was die Jiinger mit ihm 
erlebt hatten; es war ein grésseres Wirken hier in der Hauptstadt, 
als in den kleinen Flecken Galiléas; es war eine Zeit grésster Angst 
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und grésster Hoffnung: erwarteten doch alle Jesu Tod, aber auch den 
Anbruch des Gottesreichs. Gekennzeichnet ist diese Zeit haupt- 
sachlich durch zweierlei: Jesus tritt dffentlich als Messias auf, und von 
Krankenheilungen ist jetzt keine Rede mehr?. Das hingt miteinander 
zusammen: ein ruhiges Hinwirken auf Kranke ist durch die Hast dieser 
Tage nicht wohl méglich: Busspredigt, Verteidigung, Kampfrede fiillt 
die rasch dahineilenden Stunden véllig aus”. 

Trotz der Genauigkeit der Ueberlieferung im ganzen muss nun 
doch eine chronologische Schwierigkeit beseitigt werden, die mit einem 
Fehler der synoptischen Ueberlieferung zusammenhiingt. Es steht 
durchaus fest, dass Jesus an einem Freitag gestorbenist. Bei Mc 1542 
heisst es: yy mapaoxevy}, 6 est mpocdGatov; Mt 27 62 wird der folgende 
Tag als 7tt¢ eotiv petd thy mapacxev7y bezeichnet; deutlicher ist 281, wo 
er einfach als Sabbat bezeichnet wird. Ganz deutlich ist auch Le 23 54 
vom Vorabend des Sabbat die Rede: ‘gpa ty mapasnens nat odBBatov 
exépwoxev>. Ebenso endlich Joh 19 31 (rapacxent) fy-tva wih wetvy ent 
Tod staDpod TA cHWaTa Ev TH caBB&tm) und das Petr-HEvangelium v. 5 
(od PBarov emupmoxer). Nun steht auch fest, dass Jesus um die Zeit des 
Passahfestes, und zwar bei seinem Beginn, gekreuzigt wurde. Darauf 
scheint auch Paulus anzuspielen I Kor 57 (got &lopor xat yap to réoxo. 
fu.a@y écidq Xprotéc), Aber der Tag der Kreuzigung Jesu steht in der 
Ueberlieferung nicht fest. Mc und mit ihm Mt-Lc lassen Jesus am 
Vorabend seines Todes das Passahlamm essen, und zwar wird aus- 
driicklich betont, dass Jesus dieses Mahl an dem der Sitte entsprechen- 
den Tage gehalten habe (Mc 14 1217 tH xpwry qyépa tHv atdwoy, Ote td 
macy. Svov — — xa obiag yevousvys —3 Mt 261720 Le 22714). Dann 
ist Jesus vom Synedrium verhért und verurteilt worden in der festlichen 


1Mt 21 14 ist allerdings von Blinden und Lahmen die Rede, die Jesus im 
Tempel geheilt habe. Aber diese Bemerkung hat nicht bloss keine Parallele bei 
Me und Le; sie sticht auch in ihrer Allgemeinheit und Unbestimmtheit durchaus 
ab von der Klarheit der sonstigen Jerusalemer Erzihlungen. Der Evangelist Mt 
konnte sich offenbar nicht darein finden, dass diese ganze Art der Thiatigkeit Jesu 
nun ruht. 

2 Ws wire aber falsch zu sagen, dass damit die Liebesthatigkeit Jesu in Jeru- 
salem geruht habe. Sein ganzes Wirken in der Hauptstadt ist ein Versuch der 
Rettung seines Volkes vom Untergang. Diese grosse Aufgabe lasst nur die Hilf- 
leistung im kleinen und einzelnen jetzt notgedrungen zuriicktreten. 

3 exrpwoxet heisst: es dimmert. Der Ausdruck wird im jiidisch-griechischen 
Sprachgebrauch (vel. die obenangefiihrten Stellen Le 23 54, Petr-Ev 5 und 35, dazu 
Mt 281: os 58 cuBBdcwy tH exrpmoxodsy etc play caBBatwy) regelmassig verwendet 
zur Bezeichnung des kalendermissig zum folgenden Tag gerechneten Vorabends. 
Es bezeichnet also die Abenddammerung, mit der nach jiidischer Rechnung ein 
neuer Tag anbricht. Die etymologische Erklirung ,,aufleuchten“ fihrt hier nur irre. 


Todestag Jesu. 
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Nacht, bei deren Beginn in ganz Jerusalem das heilige Mahl im haus- 
lichen Kreise gefeiert wurde; am Morgen des ersten grossen Festtages 
wird er bei dem Heiden Pilatus verklagt; der hilt eine Gerichtssitzung 
iiber ihn, spricht nicht bloss das Todesurteil, sondern lasst es auch 
sofort 6ffentlich vollziehen; ja, er lasst mit Jesus noch zwei andere 
Verurteilte hinrichten. Dass dies Alles nicht mit der jiidischen Fest- 
sitte im Hinklang steht, brauchte man eigentlich nicht zu beweisen. 
Nun aber ist in der Mischna ausdriicklich gesagt, dass ,,alles was die 
Weisen am Sabbat zu thun verboten haben, auch am Festtag zu thun 
verboten ist“. Insbesondere wird gesagt: ,man halt kein Gericht“ 
(Jom Tob 52). Was aber die Sitte des Passahfestes betrifit, so sagt 
die Mischna: ,an den Orten, an denen es gewohnlich ist, dass man an 
dem Tag vor Passah bis Mittag arbeitet, mag man es thun; wo es nicht 
gewohnlich ist, darf man nicht arbeiten“ (Pesachim 41). ,, Die Schnei- 
der, Barbiere und Walker diirfen am Tag vor Passah bis Mittag ar- 
beiten* (Pesachim 46). Daraus geht doch sicher hervor, dass am 
14. Nisan nachmittags nicht mehr gearbeitet werden durfte, wie viel 
weniger am Festtage selbst. Dann ist es aber auch unwahrscheinlich, 
dass das Volk von Jerusalem am Festtag selbst mit Pilatus wegen 
Herausgabe eines Gefangenen zu verhandeln pflegte, und dass die Sol- 
daten, welche Jesus zur Kreuzigung schleppen, unterwegs einen Mann 
treffen, der vom Felde kommt!. Also innere Griinde sprechen mit 
zwingender Gewalt gegen die Hinrichtung Jesu am 15. Nisan. Pilatus 
hatte sich vielleicht nichts daraus gemacht, die Sitte durch eine Kreu- 
zigung am Fest zu verletzen; aber Hohepriester und Synedrium hiatten 
sich schon um der vielen miissigen Leute willen? gewiss gehiitet, solchen 
Anstoss zu geben. Gerade bei den Synoptikern beginnt die Leidens- 
geschichte mit dem Entschluss des Synedriums, Jesus jedenfalls nicht 
inmitten der Festversammlung zu greifen, damit es keine Unruhen gebe 
(Mt 142 dheyov yap* wh ev tH Sopry, wx] mote Zotar DdpvBe¢ tod haod). Dann 
hiitete es sich auch, die Hinrichtung Jesu am Festtage herbeizu- 
fiihren. Nun steht der synoptischen Ueberlieferung die johanneische 
gegentiber, die neuerdings auch im Petr-Evangelium eine Stiitze ge- 
funden hat. Im Petr-Evangelium wird Jesus zur Kreuzigung hingegeben 
Tpd was TOY ACHWwY TH Sopris adt@y (Vv. 5). Und so rechnet auch ganz 


1 Me 1521 Lipwva Kopyvatoy tpyopevov an’ &ypod. Hin einfacher Morgen- 
spaziergang tiber Feld ware nicht so bezeichnet worden. 

2 Jesus wird im Dunkel der Nacht und ausserhalb der Stadt verhaftet, damit 
alles Aufsehen vermieden werde. So ist seine Hinrichtung gewiss nicht an einem 
Tage vollzogen worden, an dem von der einheimischen Bevélkerung schlechter- 
dings niemand verhindert war, diesem Schauspiel beizuwohnen. 
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deutlich das Joh-Evangelium. Die Zeitbestimmung des letzten Mahles 
lautet Joh 131 xpd tij¢ Sopris tod xéoya; dass es vor Beginn des Festes 
statthatte, ist auch 13 29 vorausgesetzt; die Jiinger meinen, Judas solle 
jetzt noch das Notige fiir das Fest kaufen (dyépa00v dy ypelav %youey 
ei¢ tiv Eoptyv). Am folgenden Morgen gehen die Klager nicht in das 
Pratorium, iva py povddorv, GG peywow to masya, — wobei varyety to 
macyo, sich nur auf das Hssen des Osterlamms am Abend des 14. Nisan, 
nicht auf das Essen der Mazzen (&Cvy.a) beziehen kann: vgl. I Kor 57 
to Téoya Hudy éthbdy entsprechend Ex 1221 Oboure to méoya, auch 
Ex 12 48—49; dagegen Ex 1367 gayetv &Cvya. Weil am Abend des 
Todestages Jesu das Passahlamm geopfert wurde, wird eine Regel iiber 
die Tétung des Passahlamms auf Jesu Tod gedeutet Ex 12 46 Num 9 12 
Joh 19 36; der folgende Sabbat heisst gross, weil er auf den ersten 
Festtag (15, Nisan) fallt: Joh 1931. Es kann nun gar keine Frage 
sein, dass hier Joh- und Petr-Evangelium gegeniiber der synoptischen 
Tradition im Rechte sind. Hs lasst sich aber zeigen, dass das Joh- 
Hvangelium gerade hinsichtlich der Chronologie der letzten Tage wenig- 
stens eine gute Quelle hatte, so frei es auch immer mit seinen Quellen 
umging?, 

In derselben lateinischen Rechnungsform, die im Petr-Evangelium 
v.5 angewandt erscheint (xpd pds tOv album tis Sopris adt@yv) giebt das 
Joh-Evangelium fiir die Salbung in Bethanien die Zeitbestimmung zpo 
&& Tep@y tod taécya; das ist, die beiden termini a quo und ad quem mit- 
gerechnet, der 10. Nisan, also, wenn Passah (15. Nisan) auf Samstag 
fiel, der vorhergehende Montag. Nun zahlt das Mc-Evangelium den 
Tag des Hinzugs in Jerusalem, den Tag der Tempelreinigung, einen 
Tag vieler Reden, den Tag des letzten Mahls, den Todestag Jesu 
(Mc 111119 14112 151). Das fiihrt also wieder vom Freitag zuriick 
auf den Montag. Daran wird auch nichts geandert, wenn man — wie 
es wohl notwendig ist — die Erzahlung von der Ehebrecherin Joh 
753—8 11 als urspriinglichen Bestandteil des Mc-Evangeliums betrachtet 
und an der einzigen hier bemerkbaren Liicke vor Mc 12 35 einschiebt. 
Denn dann beginnt mit dem Urteil iiber die Ehebrecherin der Tag, an 


1 Hs ist hier ja durchaus nicht der einzige Fall, in welchem das Joh-Evange- 
lium gute, glaubwiirdige Nachrichten vor der Synopse voraus hat, vgl. Joh 1 40 41 
iiber die Johannesjiinger, 2 19 das Wort bei der Tempelreinigung, 6 42 7 42 Herkunft 
und Eltern Jesu, 7 1-10 Jesus von seinen Briidern zur Reise nach Judia gedrangt, 
10 1—5 Hirtengleichnis, 111 Bethanien, das Dorf der Maria und Martha, 19 13 das 
Tribunal des Pilatus, 19 31-35 das Gliederbrechen. Freilich hindert das Vorkommen 
solcher glaubwiirdigen Angaben nicht, dass der ganze Aufriss des Lebens Jesu im 
Joh-Evangelium als ungeschichtlich bezeichnet werden muss. 
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dessen Abend Jesus das letzte Mahl im Kreise der Seinigen geniesst, 
und der mit der Gefangennahme in Gethsemane zum letzten Tage hin- 
iiberleitet. Denn da weder Jesus noch seine Jiinger mit der Vor- 
bereitung des Passahmahls an diesem Tage beschiftigt sein konnten, 
so fiele mit Mc 14 12—16 jede Ueberlieferung iiber diesen Tag bis zum 
Abendmahl weg, und das ist doch undenkbar?. Nun sehen wir aus Mo 
111112, dass Jesus den ersten Abend nach dem Einzug (Montag auf 
Dienstag Nacht) nach Bethanien ging und dort blieb; den zweiten 
nach der Tempelreinigung (Dienstag auf Mittwoch Nacht) ging er nach 
Mc 1419 Zw tig téhewe, also nicht nach Bethanien: er iibernachtete im 
Freien; den dritten Abend nach den Streitgespriichen (Mittwoch auf 
Donnerstag Nacht) verbrachte er am Oelberg (Joh 8 1); die letzte 
Nacht (Donnerstag auf Freitag) wollte er wieder am Oelberg in Geth- 
semane zubringen (Mc 1432). Wenn er also bei einem Mahl in Be- 
thanien gesalbt wurde, so spricht alle Wahrscheinlichkeit dafiir, dass 
dies am Montag abend, den 10. Nisan, geschah. Somit hat auch diese 
chronologische Notiz des Joh-Evangeliums ihr gutes Recht’. 

Ein dusserst wichtiger Entschluss Jesu war noch auf dem Wege 
nach Jerusalem gefasst worden, ohne dass irgend eine unserer Quellen 
davon spriche. Jesus tritt von Anfang an in Jerusalem als Messias 
auf. Er bricht also mit dem Grundsatz, den er seit seiner Taufe durch 
Johannes fiir sich festgehalten, den er sofort nach dem Messiasbekennt- 
nis des Petrus seinen Jiingern eingescharft hatte. Er hatte bisher der 
Oeffentlichkeit gegentiber von seinem Messiasberuf geschwiegen. Er 
hatte das gethan, weil er mit einer Messiaskundgebung nichts oder doch 
nichts fiir ihn Erfreuliches zu erreichen hoffte: er fiirchtete, die gefihr- 
lichen Freiheitsgeliiste seines Volkes anzufachen; er scheute sich vor 
dem Gedanken, dass man Zeichen und Wunder von ihm verlangte, auf 
die er sich, ohne Gott zu versuchen, nicht einlassen kénne; er vermutete 
auch, man werde an seiner Armut und Niedrigkeit Anstoss nehmen 
und von einem solchen Messias nichts wissen wollen: die Gedanken, die 
ihn einst nach der Messiasoffenbarung bewegten, wiirden dann immer 
wieder auftauchen und ihm und anderen immer wieder versuchlich wer- 
den*. Jetzt treten alle diese Bedénken zuriick; in Jerusalem bezeich- 

* Den letzten Tag des Offentlichen Wirkens und des Zusammenseins Jesu mit 
seinen Jiingern haben diese gewiss nicht vergessen. 

* Das ist auch aus dem Grunde sehr wahrscheinlich, weil sich fiir die Angabe, 
dass die Salbung in Bethanien am Montag stattgefunden habe, gar kein Anlass 
ausser eben der der geschichtlichen Wahrheit entdecken lasst. Die Sache stiinde 
wesentlich anders, wenn die Angabe auf Sonntag lautete: dann kénnte man an eine 


Perikope zur Hinleitung der Karwoche denken. Aber das ist nicht der Fall. 
5 Vogl. Kap. VILS. 116. 117. 
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net sich Jesus 6ffentlich als Messias. Was ihn dazu bestimmt hat, 
kénnen wir wenigstens vermuten. Auf dem Weg von Jericho nach 
Jerusalem hat Jesus im Gleichnis vom anvertrauten Gut seinen bevor- 
stehenden Hinzug in Jerusalem zum Anlass werden lassen, vom Hinzug 
des letztvorhergehenden jiidischen Herrschers in diese Hauptstadt zu 
erziblen. Den Jiingern und ihm selbst lag es jedenfalls nahe, in der 
Schrift nach einer Stelle zu suchen, die vom Hinzug des Messias in Je- 
rusalem redet. Man konnte an zwei Stellen erinnern, die Mt 215 mit 
einander verschmolzen sind; die eine Jes 6211 lautet: Saget der 
Tochter Zion: fiirwahr, dein Heil (72¥1, LXX 6 owryjp) kommt her- 
bei! fiirwahr, sein Lohn (kommt) mit ihm und seine Vergeltung (schrei- 
tet) vor ihm her!“ Aus dem Anfang dieser Stelle mochte die heran- 
ziehende Messiasgemeinde die gittliche Weisung vernehmen, in Jeru- 
salem diirfe der Messiasvon seinem kiinftigen Beruf nicht schweigent. 
Scheint doch in dieser Stelle der Messias auch als der kiinftige Richter 
genannt zu sein, der Lohn und Vergeltung bringt. Jesus mochte auch 
hoffen, dass er stirker auf die Jerusalemer einwirken kénne, wenn er 
sich ihnen als den kiinftigen Richter offenbarte. Seinen Tod musste er 
schon nach allem, was geschehen war, in Jerusalem erwarten: so zeigte 
ihm diese géttliche Weisung ein letztes Mittel, seine Predigt fiir die 
Jerusalemer eindrucksvoll zu gestalten. Wenn also das Schriftwort 
ausdriicklich forderte, dass man der Tochter Zion sage, dass ihr Heil 
kommt, so war an einer anderen Stelle der Schrift auch bestimmt, in 
welcher Weise der Messias seinen Einzug in Jerusalem halten miisse. 
Das stand Sach 99: ,Juble laut, Tochter Zion! Jauchze, Tochter 
Jerusalem! Fiirwahr, dein Kénig wird bei dir einziehen: Gerecht ist 
er und siegreich; demiitig ist er und reitet auf einem Esel, auf einem 
Fiillen, dem Jungen einer Hselin.“ Das konnte sich nach Jesu An- 
schauung nicht auf das letzte herrliche Kommen des Messias beziehen, 
da er blitzartig aufleuchtet und vom einen Himmelsende zum anderen 
sichtbar ist (Le 17 24); es konnte nur auf den jetzigen Kinzug in Jeru- 
salem sich beziehen. So gestaltet denn Jesus seinen Hinzug absichtlich 
nach diesem Schriftwort?. 


1 Vor dem EHinzug des Messias in Jerusalem, der sicher als ein hochbedeut- 
sames Ereignis empfunden wurde, mussten die Jiinger und Jesus selbst mit innerer 
Nétigung die alttestamentlichen Stellen sich vorhalten, die auf diesen Kinzug nach 
damaliger Meinung hinwiesen. Dass dazu Jes 62 11 gehorte, ist angesichts der 
Uebersetzung der LXX fraglos. Messianisch ist diese Stelle auch ursprtinglich ge- 
meint. DerImperativ ,saget der Tochter Zion“ ist aber noch verstarkt durch seine 
Hinleitung: ,siehe, Jahve lasst es héren bis ans Ende der Erde“. Hinen solchen 
Mahnruf des Herrn darf der Messias selbst nicht tiberhoren. 

2 Daran mag sich nur stossen, wer nicht tiberlegt, dass Jesus sich als Messias 
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Jesus kannte die hl. Stadt schon langst. Zwar war es eine un- 
erfiillbare Vorschrift des Gesetzes bei der weiten Ausbreitung des 
Judentums, dass jeder israelitische Mann dreimal im Jahr im Tempel 
zu Jerusalem erscheinen solle (Dt 16 16 Ex 2317); aber fromme Gali- 
lier diirften doch zu einem der grossen Feste regelmissig nach Jeru- 
salem gekommen sein, wie das beziiglich des Passahfestes von den Eltern 
Jesu erzahlt wird (Lc 2 41). Jedenfalls ist anzunehmen, dass der Mann, 
der von Nazaret aus zu dem Taufer in die Hinsamkeit wallfahrtete, sich 
auch der vom Gesetz doch geforderten Wallfahrt nach Jerusalem nicht 
entzogen hat. So hatte Jesus auch bei Jerusalem seine Bekannten. 
Bei Mc ist nur das Haus eines aussitzigen Simon in Bethanien am Oel- 
berg naher bezeichnet, wo Jesus einmal zu Gaste war (Mc 143 xataxetpévon 
aitod). Daneben kommen aber bei Le und Joh die Schwestern Maria 
und Martha vor, die wenigstens nach Joh 111 in Bethanien wohnten, 
wihrend bei Le 1038 nur von einer xa t¢ die Rede ist. Aber auch 
die bei Le (10 25—37) vorangehende Erzihlung fallt in die Zeit der Je- 
rusalemer Wirksamkeit; so diirfte die Angabe des Joh-EKvangeliums 
itiber den Wohnort von Maria und Martha Recht haben. 

Am Montag vor dem Passah, das am Freitag abend mit dem Essen 
des Osterlamms beginnen sollte, kam also Jesus von Jericho herauf 
zuerst nach dem in freundlichen Girten versteckten Bethanien. Gutes 
Wasser, viele Feigenbaéume, Oel-, Mandel- und Johannisbrotbiume 
sind noch jetzt in dem sonst armlichen Dorf El Azarije zu finden 
(BAEDEKER, Palastina® 8.164). Von da gelangt man in drei Viertel- 
stunden nach Jerusalem. Die Schar Jesu zihlte nun jedenfalls an 
zwanzig Personen, Ausser ihm und den Zwélfen, die aber kaum die 
einzigen Jiinger waren, die mit ihm zogen: — denn der Zeitpunkt der 
Auswahl und Aussendung dieser Zw6lf war lingst durch spatere Ereig- 
nisse an Bedeutung iiberboten worden! — kamen auch Frauen aus 
Galiléa mit nach Jerusalem; Mc 14 40 41 werden drei genannt (Maria 
von Magdala; Maria, die Mutter des kleinen Jakobus und Joses; Salo- 
me); aber es heisst ausdriicklich, dass noch viele andere Frauen mit 
nach Jerusalem gekommen sind (&AAa moddat at ovvavaBdoat adr@ etc 


wusste und die auf den Messias gedeuteten Stellen kannte. Jesus durfte unter diesen 
Voraussetzungen nicht anders handeln. Er betrachtete das nicht als einen gliick- 
lichen Gedanken, sondern als eine ihm aufliegende heilige Pflicht. 

* Vor allem kommt hier der Aufenthalt auf heidnischem Boden (Mc 7 24) in 
Betracht. Wer hier bei Jesus war, der zog auch wohl mit nach Jerusalem. Dass 
die Zwolf zur Schar Jesu noch jetzt als der Grundstock der neuen Gemeinde ge- 
hérten, ist ausdriicklich bezeugt Mc 10 41 11 11 14.17; ausserdem vgl. namentlich die 
Verheissung Mt 19 23 = Le 2230 und die Thatsache der baldigen Wiedervereini- 
gung dieser Jiinger (Judas wohl ausgenommen) nach Jesu Tod I Kor 155. 
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‘IepocéAvpa). Lc 88 sind noch als Jiingerinnen genannt eine Johanna, 
die Frau eines herodianischen Beamten Chuzas, und Susanna. Es diirfte 
nun schon nachmittags gewesen sein, als Jesus in Bethanien eintraf. 
Da nahm er die Gastfreundschaft der beiden Schwestern Martha und 
Maria in Anspruch!. Wie viele von den Seinigen in diesem Hause Un- 
terkunft finden sollten, wissen wir nicht; jedenfalls scheint Martha durch 
den Besuch in einige Aufregung gekommen zu sein. Wiahrend sie sich 
miiht, die Giste wohl zu bewirten, setzt sich Maria zu Jesu Fiissen und 
hért auf sein Wort. Der grosse Prophet — sie hért vielleicht auch 
schon: der kiinftige Messias — ist nur auf kurze Zeit da; sie méchte 
von seinem Bleiben in ihrem Hause miglichst reichen Gewinn haben. 
Aber dieses stille Dasitzen und Zuhéren gefallt Martha nicht. Sie klagt 
es geradezu Jesu: ,Herr, liegt dir nichts daran, dass meine Schwester 
mich allein sorgen lasst? Sag ihr doch, dass sie mit mir anfasst!4 
Aber es entspricht der oft gekennzeichneten ruhigen Art Jesu, dass er 
an dieser Hast und Aufregung Marthas keine Freude finden kann. Sie 
tragt eher einen leisen Tadel, als ein Lob davon. ,Martha, Martha“, 
spricht Jesus, ,du dngstigst dich und regst dich auf iiber vieles, und 
es braucht doch nur eins.“ Damit denkt Jesus ohne Zweifel an Speise 
und Trank, die zu seiner und seiner etwaigen Begleiter Bewirtung her- 
beigeschafft werden. Eine einzige Sache wiirde geniigen; nun kann sich 


Martha nicht genug thun, immer wieder etwas Neues aufzutischen?. © 


Da will Jesus wenigstens Maria nicht veranlassen, auch noch solchem 
Dienst sich zu widmen. ,,Maria“, sagt er, ,hat das gute Teil erwahlt, 
das soll nicht von ihr genommen werden.“ Die kleine Erzahlung zeigt 
also wieder die Ruhe und Festigkeit, hier die behaglich bestimmte Art 
Jesu gegeniiber der wenig erfreulichen Hast und Aufregung auch guter, 
dienstfertiger Menschen. Gerade vor den Kimpfen, die in Jerusalem 
auf ihn warten, ist ihm das stille Zuhdren der Maria lieber, als die 
sorgliche Vielgeschiftigkeit der Martha (Lc 10 3s—ag), 

Hier im Hause der Schwestern wurden nun wohl auch die Anord- 
nungen wegen des Hinzugs in Jerusalem getroffen: Jesus erfuhr, dass 
ein Hselsfiillen, auf dem noch nie ein Reiter gesessen hatte*, in Beth- 


1Da Jesus wihrend seines Offentlichen Wirkens nur jetzt in die N&he Jeru- 
salems kommt, so muss, da Bethanien das Dorf der Maria und Martha ist (vgl. 
S. 309), der Le 1038 erwihnte Besuch in diese Zeit fallen. Aber die Erzihlung 
Le 10 ss—42 meint einen ersten Besuch Jesu nach langer Abwesenheit. Das passt 
nur eben auf diesen Montag, da Jesus zuerst wieder nach Bethanien kam. 

2 Die tiefe allegorische Auffassung dieses ,eins ist not“ in dem bekannten 
Schréder’schen Lied geht tiber den geschichtlichen Sinn des Wortes hinaus. 

8 By’ by oddeic odnw avIpwrwy exddoev Mc 112. Auf einem solchen Tier zu 
reiten ist nicht bequem. Aber auf Bequemlichkeit kam es auch Jesu nicht an. Hs 
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phage, an dem Weg von Bethanien nach Jerusalem, zu erhalten sei. 
Zwei Jiinger gehen voraus und fiihren es Jesus zu. Ein Mantel wird 
dariiber gebreitet, und Jesus setzt sich darauf. Fiir ihn und seine 
Jiinger ist das ein begeisternd grosser, entscheidungsvoller Augenblick: 
der Kinzug des Messias in seine kiinftige Hauptstadt. Die Begeisterung 
der Gefaihrten zeigt sich darin, dass sie ihre Kleider oder griine Streu 
(ot84dac) von den Feldern statt Teppichen auf seinen Weg breiten, eine 
uralte Form der Huldigung, die schon bei Jehus Erhebung zum Konig 
vorkommt (II K6n 913). Freilich, die» griine Streu hat den spateren 
HEvangelisten nicht mehr gefallen; Le (19 36) lisst sie einfach weg; Mt 
(208) macht daraus Baumzweige; endlich Joh (12 13) findet es Jesu 
wiirdig, dass die Jerusalemer ihm aus der Hauptstadt mit Palmblattern 
in der Hand entgegenziehen. Aber das ist spatere Ausschmiickung’. 
Dagegen wird noch iiberliefert, dass die vor und hinter Jesus Herziehen- 
den in das Gebet des 118. Psalms Worte einschoben, die den baldigen 
Anbruch des Messiasreiches priesen und Gottes Hilfe erflehten. Jedem 
Juden war von der Sitte des Laubhiittenfestes das Gebet bekannt: 
Hilf doch! Gepriesen sei der da kommt im Namen Jahves! (Ps 11825 26 
STIL OWI SBI NZ 82 Twin), Die Jiinger fiigen noch hinzu: ,Ge- 
priesen sei das kommende Reich unseres Vaters David!“ Es ist bezeich- 
-nend, dass sie diesen Ausdruck fiir das Messiasreich gerade jetzt wih- 
len. David hatte Jerusalem zur Hauptstadt des Landes gemacht 
(II Sam 5 6—9); seine Regierungszeit galt mit vollem Recht als die 
glanzendste Zeit des israelitischen Staates; so war seit Amos die Hoff- 


soll nicht geleugnet werden, dass die ganze Erzahlung von der Bestellung des Tieres 
einen Zug zum Wundersam-Geheimnisvollen aufweist (Mc 111~-6), der kaum in 
den geschichtlichen Thatsachen begriindet war. Ob dazu auch die genannte Hinzel- 
heit gehort, mag dahin gestellt bleiben; man kann zu einem solchen Glauben ver- 
sucht sein, wenn man betrachtet, dass Jesu Grab Mc 15 46 einfach als Felsen- 
grab bezeichnet ist, Mt 2760 als neues Felsengrab, Le 2353 als Felsengrab, wo 
noch keine Leiche lag (0d od% jy oddel¢ odzw xetuevoc). Hs entspricht der Wiirde 
des Messias, dass er nur Unbeniitztes fiir sich verwendet. Aber auch Jesus kann 
bei der Wahl seines Reittieres so gedacht haben. 

1 Bei Jerusalem fehlte damals wie noch heute die Voraussetzung dafiir, der 
Wald, der diese Palmblatter hatte liefern sollen. Allerdings brauchte man beim 
Laubhiittenfest solche Blatter, und die Mischna giebt Sukka 31 einen sonst un- 
bekannten ,, Hisenberg“ (Oy735 37) als Fundort an; aber Jesu Einzug war nicht so 
vorbereitet wie das Laubhiittenfest. Doch wirkt beim Joh-Evangelium wohl sicher 
die Erinnerung an das Laubhiittenfest ein, dessen Sitte dem Verfasser auch nach 
Joh 737 wohl bekannt war. Denn da wurden Palmblitter, Myrthen und Weiden 
geschwungen, wahrend man die’ Worte des 118. Psalms sprach: 8) AY°WiN OWT TIN 
Sukka 3 9. 

° Vel. die letzte Anmerkung Sukka 39 45. 
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nung der Propheten auf die Wiederaufrichtung der zerfallenen Hiitte 
Davids gerichtet (Am 9 11). Die Jiinger wiiren nicht lebendige Glieder 
ihres Volkes gewesen, wenn ihnen, den Galildiern, beim Einzug in die 
altehrwiirdige Hauptstadt nicht auch Freude iiber die mit dem Gottes- 
reich kommende Herrlichkeit Jerusalems das Herz durchzuckt hitte, 
wenn sie die baldige politische Grisse ihres Volkes nicht mit sehnsiich- 
tigem Hoffen vorhergeschaut hitten!. Freilich, bei Jesus selbst tritt das 
ganzlich zurtick. Noch in den Tagen in Jerusalem kimpft er gegen die 
Anschauung, die im Messias einen Sohn Davids sieht (Mc 12 37). Aber 
die Freude seiner Jiinger will er jetzt nicht hindern. Wenn der bei Mc 
(11 9—10) mitgeteilte Freudenruf der Jiinger wieder mit dem Gebet 
schliesst: Hilf doch in der Hohe, so giebt uns dazu Hieronymus den 
Ausdruck des Hbr-Evangeliums: Osanna barrama (NESTLE, N. T. Gr. 
suppl. p. 78) d.i.:7)93 82 4ywIT; in der Hohe“ ist jedenfalls Bezeich- 
nung des Wohnortes Gottes und damit Gottes selbst, ,der in der Héhe 
wohnt“, Von einer Teilnahme der Bevélkerung Jerusalems bei diesen Teilnahme der 
Zurufen und Huldigungen ist nicht die Rede, wenn man die freie Kom- aac 
position des Joh-Evangeliums nicht fiir geschichtliche Nachricht nimmt. 
Dagegen wollen Mt und Lc die Wirkung dieses eigenartigen Pilger- 
zuges auf die Jerusalemer schildern. Nach Mt 21 10 11 geriet die ganze 
Stadt in Aufruhr; man fragte, wer da komme, und horte: es ist der 
Prophet Jesus von Nazaret in Galilia. Der Ausdruck: éoctody téca 
7 TOkt¢ mag etwas voll genommen sein?; immerhin darf man sich daran 
erinnern, dass schon in Jericho Zakchaus wegen des Menschengedranges 
auf die Sykomore geklettert ist, um Jesus sehen zu koénnen; also, so- 
weit man in Jerusalem etwas von dem bevorstehenden Kinzug Jesu 
ahnte, wird man sich wohl darum bemiiht haben, den grossen galilai- 
schen Propheten, vielleicht auch den verrufenen galiléischen Irrlehrer 
zu sehen. Dass die Bevélkerung den Hinzug auf dem Hselsfiillen nach 
Sach 9 9 als messianische Kundgebung verstanden habe, wird nicht ge- 
sagt; man darf also wohl annehmen, dass es auch nicht der Fall war®. 


1 Das kommende Reich unseres Vaters David“, als Wunsch einer Pilger- 
schar, die in das von den Rémern beherrschte Jerusalem einzieht, wurde gewiss 
von jedermann zunichst als Wunsch der Befreiung des Gottesvolkes von der 
Fremdherrschaft verstanden. Die geistigen, sittlichen Giiter des Gottesreiches er- 
hoffte man ja wohl auch; aber die Grundbedingung fiir alles Uebrige schien die Auf- 
richtung eines selbstindigen israelitischen Staates zu sein. 

2 Vel. bei der Ankunft der Magier in Jerusalem Mt 23 “Howéens ecapaydy nat 
nace. ‘Ieposéhope per? abtod. 

3 Nach Mt 21 15 16 hiatten die Kinderim Tempel gerufen: Hilf doch (Hosanna) 
dem Sohne Davids! Aber da (Mc 11910 gegen Mt 219) die Jiinger Jesus nicht als 
Sohn Davids begriissten, so ist das auch von den Kindern sehr unwahrscheinlich, 


__ Beim aus- 
satzigen Simon. 
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Fiir einige, wenn auch nicht fiir alle Jiinger diirfte sogar die Bemer- 
kung des Joh-Evangeliums zutreffend sein, wonach selbst sie die Hand- 
lung Jesu nicht nach Sach 99 zu deuten wussten (Joh 1216). Nach 
Le, der freilich den Zuruf der Jiinger schon wesentlich anders giebt 
(6 épyduevos Bacthets fiir 7 8oyouévy Bastheta tod natpos jpov Aavid: Lc 
1938 vgl. Joh 1213 — bei Mt 219 heisst es: hilf doch dem Sohn Davids), 
wird Jesus von den Pharisiern in der mit ihm ziehenden Menge auf- 
gefordert, seine Jiinger zum Schweigen zu bringen. Da erwidert er: ,ich 
sage euch, wenn diese schweigen, werden die Steine schreien!“ Also 
Gottes Wille ist es, dass dieser grosse Augenblick nicht still vergehe 
(Le 19 3940). Freilich war die Bedeutung dieses Augenblicks fiir die 
Einziehenden grésser, als fiir die Stadt selbst: doch wusste man jetzt 
wohl bald, dass der galilaische Prophet gekommen war; der feierliche 
Einzug hatte den Wert einer Ankiindigung kiinftigen Wirkens. 

Es war nun Abend geworden; Jesus begniigt sich, die hl. Vorhofe 
einmal zu durchwandern; das Tier musste aussen zuriickbleiben?. Nach- 
dem er mit den Seinigen alles besichtigt hatte, ging er mit den Zwolfen 
zuriick nach Bethanien; da sollte er im Hause des aussatzigen Simon 
das Abendbrot einnehmen. Von einer Heilung dieses Aussitzigen ist 
nicht die Rede. Die harte Forderung des Gesetzes lautet nun freilich 
Ley 13 45 46: ,,es soll der Aussitzige, der das Uebel an sich hat, in zer- 
rissenen Kleidern einhergehen, sein Haupthaar fliegen lassen, den Bart 
verhiillen und: ,unrein! unrein!‘ rufen. — — Abgesondert muss erwoh- 
nen; ausserhalb des Lagers soll er sich aufhalten.“ Doch da der Aus- 
satz zwar erblich, aber nicht ansteckend ist, hielt man auch dies Gebot 
wohl schwerlich in allen Fallen ein. Hier mag der Kranke von Jesu 
geringer Scheu vor dem Unreinen erfahren und so den Mut gewonnen 
haben, ihn zu sich zu bitten; und Jesus weigert sich schon deshalb 
nicht, zu kommen, weil ein solcher Mann um seiner Krankheit und um 
seiner Verlassenheit willen doppelten Zuspruchs bedarf*. Da erzahlt 
nun Mc (1438—9) und mit ihm Mt (26 6—1s), dass wihrend des Mahls 


Nach Me 12 37 hatte Jesus die Anrede als Sohn Davids seinen Jiingern wohl unter- 
sagt. Wegen der in demselben Zusammenhang mitgeteilten Heilung Blinder und 
Lahmer vel. S. 311 Anm. 1. 

1 Das entsprach der Sitte des Heiligtums und ergiebt sich fiir Jesus aus Mc 
11 16: wer nichts durch den heiligen Raum tragen lasst, ist gewiss nicht gegen das 
Herkommen auf einem Reittier iiber ihn hingeritten. 

» Auch das Judentum hatte Verstandnis fiir solche Besuche bei Aussitzigen. 
Hiob wird von seinen Freunden besucht, damit sie ihn trdésten, und diese Freunde 
bleiben tiber eine Woche bei ihm (Hi 211-13). Dabei gilt Hiob selbst und gelten 
seine Freunde trotz ihrer edomitischen Herkunft (Uz, Theman, Eliphas, Zophar 
Hi 11 211 = Gen 36 i1 15 28) als Muster jiidischer Frémmigkeit. 
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eine Frau gekommen sei, die ein tiberaus kostbares Nardenwasser tiber 
Jesu Haupt gegossen habe, so dass sich die Jiinger tiber die Verschwen- 
dung entsetzten, weil man mit dem Wert von tiber 300 Denar (etwa 
240 Mark) viele Arme befriedigen kénnte. Jesus aber habe die miir- 
rischen Jiinger zurechtgewiesen: die Mildthitigkeit gegen Arme kann 
immer wieder gezeigt werden, nicht in derselben Weise die Liebe zu 
ihm; denn er geht dem Tod entgegen; diese heutige Salbung ist die 
Vorwegnahme der Salbung fiir das Grab. Man spiirt es dem Wort an: 
auch ihm thut das Liebeszeichen angesichts seines nahen Todes wohl, 
wie dem Armen die Geldgabe wohlthut; und wie Jesus beim Almosen- 
geben nicht will, dass die linke Hand wisse, was die rechte thut (Mt 63), 
so will er auch nicht, dass seine Jiinger den materiellen Wert einer aus 
reinem Gefiihl ihm erwiesenen Wohlthat ziffernmissig berechnen und 
danach dariiber urteilen!. Nun hat Le diese Erzihlung weggelas- 
sen; dagegen bietet er an anderer Stelle seines Werkes eine Geschichte, 
in der, wie hier, der Gastgeber Simon heisst und eine von aussen her- 
einkommende Frau Jesus salbt. Da er unzweifelhaft den Mc-Text vor 
sich hatte, so hat er den Abschnitt tiber die Salbung in Bethanien weg- 
gelassen, weil er die von ihm gebrachte Erzahlung fiir eine andere 
Wiedergabe desselben Vorganges hielt. Das Joh-Evangelium hat auch 
die Erzihlung des Le mit der des Mc gleichgesetzt; es hilt sich im 
ganzen an Mc, verwendet aber einzelne Ziige des Le und bezeichnet 
das Haus, wo das Gastmahl stattfindet, als das der Maria und Martha, 
deren nur dem Joh-HEvangelium bekannter Bruder Lazarus die Stelle 
des aussitzigen Simon vertritt. Bei dem Mahle dient dann Martha, 
Maria salbt Jesus, der Verriiter Judas erhebt den Widerspruch (Joh 
121—s). Aber zwischen dem Hause des aussitzigen Simon und dem 
der Schwestern Maria und Martha wird man jedenfalls unterscheiden 
miissen (Le 7 36—50; 10 38—42). Ebenso wiirde man Maria einen unver- 
dienten Makel anheften, wenn man sie fiir die Frau hielte, welche Jesus 
gesalbt hat: denn dass Jesus im Hause der Maria und Martha wohl- 
bekannt war, wusste man; der Gastgeber Simon bei Le glaubt aber, 
Jesus kenne die Frau nicht, die ihn salbt (Le 7 39). Also richtig 
ist es wohl, anzunehmen: die Erzahlungen Le 7 3s—s50 und Mc 14 3—11 
beschreiben denselben Vorgang, der sich an diesem Montag abend in 
der Woche des Todes Jesu ereignete; aber ginzlich zu trennen von 
beiden Erziihlungen ist die Le 10 3s—42 tiber Maria und Martha. Nur 
so viel wird richtig sein, dass dieses Schwesternpaar in Bethanien wohnte 


1 Geldfragen sind Jesus immer untergeordnete Fragen gewesen, vgl. S, 337 
bis 340. Geldbesitz ist ihm eine schwere Gefahbr Mc 10 23, 
Holtzmann, Leben Jesu. 21 


Nach Le und 
Joh. 


Beurteilung. 


Aussatzig und 
Pharisaer ? 


Der Vorgang. 


322 XIII. Messiaskundgebung und Tod. 


und dass auch die von ihm erziihlende Geschichte sich an diesem Tage 
ereignet hat (Joh 111). Nun kénnte man daran Anstoss nehmen, 
dass der aussiitzige Simon als Pharisier Le 7 3637 bezeichnet wird und 
doch so wenig das Gesetz achtet, dass er gegen dessen Vorschrift Gaste 
bei sich empfangt. Das ist gewiss auffallend, aber nicht undenkbar. 
Fiir sich selbst machten die Phariséier gern eine Ausnahme: das lehrt 
das N. T. (Mt 2334) und die Mischna (Berachot 2 6); hier siindigte ja 
Jesus, nicht der Pharisier, gegen das Gesetz, wenn Jesus kam. Jeden- 
falls wird ja auch alles geschehen sein, um der Vorschrift des Gesetzes 
mdglichst zu entsprechen?. Da kommt nun wihrend des Essens 
die Frau herein; der Pharisier kennt sie als ein siindiges Weib, und 
fiir sie ist es eine mutige That, wenn sie in dieses Haus tritt; denn mag 
es auch von manchem gemieden sein um der Krankheit seines Herrn 
willen, so weiss man doch auch, dass sein Herr sich angstlich vor aller 
Beriihrung mit siindigen Menschen abschliesst und keine Gemeinschaft 
mit solchen haben will, die nicht ernstlich fromm sein wollen. Aber 
darauf achtet die Frau nicht, die hereintritt, sich zu den Fiissen des 
auf dem Polster ausgestreckten Jesus stellt, bitterlich weint, sodass die 
Thranen auf Jesu Fiisse niederfallen; da beugt sie sich hin, trocknet 
mit ihrem Haar die Thrinen auf und salbt Jesus mit der Salbe. Der 
Vorgang wurde also von der Tischgesellschaft in doppelter Weise ge- 
tadelt. Die Jiinger tadeln die Verschwendung; aber Jesus lobt dieses 
Zeichen inniger Liebe. Doch noch ernsteren Widerspruch liest er im 
Gesicht seines Gastgebers: , Ware das ein Prophet, so wiisste er, wer und 
was fiir ein Weib es ist, das ihn anriihrt; eine Siinderin ist sie.“ Da 
wehrt Jesus diesem Widerspruch durch ein Gleichnis: , Ein Geldaus- 
leiher hatte zwei Schuldner: der eine schuldete fiinfhundert Denar, der 
andere fiinfzig. Beide kénnen nicht zahlen; beiden schenkt er es; wer 
von den beiden liebt ihn am meisten?“ Simon meint, ,doch wohl der, 
dem am meisten geschenkt ist.“ Da giebt Jesus die Anwendung: ,,sieh 
doch, wer von euch beiden mich am meisten liebt. Du hast mir kein 
Wasser fiir meine Fiisse, kein Oel fiir mein Haupt, keinen Kuss zur 
Begriissung gegeben; sie hat mich mit Thrénen genetzt, meine Fiisse 
gesalbt und viele Kiisse darauf gedriickt.“ Man wird ja billig fragen, 
ob Jesus wirklich soleche Unfreundlichkeiten des Gastgebers hier auf- 
gezahlt hat; die Erzahlung ist deutlich einigermassen stilisiert worden, 


1Vgl. S. 317 Anm.1. Hinen Ausweg schlagt Wenpt (Joh-Ey. 1900 8. 37 
bis 89) ein; nach ihm hat erst Le in seine Quelle Ziige aus Mc eingetragen (den 
Namen Simon, die Salbung). Das ist jedenfalls auch eine mégliche Lésung. Aber 
nur bei Le haben wir ein klares Motiv fiir die in der Salbung sich aussernde Liebe. 

2 Vel. oben S. 320 Anm. 2 den Hinweis auf Hiob. 
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bis sie an den Evangelisten Le kam*. Jesus hat jedenfalls auf die 
grosse Liebe, welche die Frau ihm gezeigt hat, hingewiesen. , Des- 
halb“, fahrt er fort, sage ich dir: ihr sind ihre vielen Siinden vergeben, 
weil sie viele Liebe gezeigt hat; wem wenig vergeben wird, der liebt auch 
wenig.“ Also wie in dem Gleichnis der Schuldner die grésste Liebe 
seinem Glaubiger gegeniiber hat, dem am meisten geschenkt ist, so be- 
weist auch die Frau deshalb die grésste Liebe zu Jesus, weil ihr am 
meisten Stinden vergeben sind. Die von der frommen Gesellschaft Is- 
raels ausgestossene Frau hat von dem Propheten aus Nazaret gehért, 
der Gottes Liebe auch zu den verlorenen Menschen verkiindigt und 
zum eigenen Lebensgrundsatze macht. Da fasst sie wieder Mut: sie 
kann noch trotz ihrer Siinden gerettet werden; und die Dankbarkeit 
fiir diesen ihr neuen, begliickenden Gedanken treibt sie zu Jesus hinein 
in das ihr sonst so verschlossene und von ihr selbst sonst wohl niemals 
aufgesuchte pharisiiische Haus; sie nimmt das Késtlichste mit, was sie 
vielleicht besitzt, die kostbare Narde, die gewiss nicht zu solchem 
“wecke urspriinglich bestimmt war. Solche warme Liebe kann der 
Pharisier nicht zeigen: er hat von Jesu Predigt keinen gleichen Ge- 
winn. Da giebt ihr Jesus fiir ihr Liebeszeichen ein grosses Gegen- 
geschenk; er spricht zu ihr: , Deine Siinden sind dir vergeben.“ Wo das 
Evangelium von der suchenden Gottesliebe solche Dankbarkeit findet, 
da ist die Angst vor dem Gerichte verschwunden: die Gewissheit der 
Vergebung ist schon vorhanden und soll durch kein nachfolgendes 
Griibeln mehr untergraben werden. Gerade diese letzte Gefahr mochte 
Jesus beseitigen®. Nun erhebt sich selbstverstindlich wieder derselbe 
Widerspruch wie damals, als Jesus im Hause des Petrus zu Kaper- 
naum dem Gichtbriichigen die Siindenvergebung zusprach. Jesus kiim- 
mert sich darum jetzt nicht: ,dein Glaube“, spricht er zu der Frau, 
,hat dich gerettet“: durch den Glauben an die Wahrheit meiner Pre- 
digt bist du von der Angst vor Gottes Gericht befreit; ,gehe hin im 
Frieden“: lass dir den jetzt gewonnenen Frieden deiner Seele nicht 
durch versucherische Gedanken stéren. 


1 War der Gastgeber gleichzeitig aussatzig und ein Pharisier, so liessen sich 
diese scheinbaren Unfreundlichkeiten zum Teil freundlicher beurteilen; um so mehr 
miisste die Rede Jesu auffallen. 

2 Hs handelt sich nur um eine letzte Gefahr; denn was die Frau in das phari- 
siiische Haus fiihrt, ist tibersprudelnde Dankbarkeit fiir den Frieden ihres Herzens, 
fiir die frohe Gewissheit der Siindenvergebung, die sie durch den heiligen Gottes- 
propheten gewonnen hat, den seine Frommigkeit nicht am freundlichen Verkehr 
mit Siindern hindert, und der von der suchenden Liebe Gottes zu den Verlorenen 


zu reden weiss. 
OL 


Verfluchung 
de 


s 
Feigenbaums. 


324 XIII. Messiaskundgebung und Tod. 


Die Nacht von Montag auf Dienstag verbringt Jesus in Bethanien. 
Dienstags geht er wieder mit seinen Jiingern nach Jerusalem. Da 
hungert ihn; er sieht einen belaubten Feigenbaum in der Nahe des 
Weges stehen, geht hin, sucht Friichte und findet sie nicht. Mc (1113) 
fiigt unbefangen hinzu: es war eben keine Zeit fiir Feigen (6 yap xorpd¢ 
od% jy cbxmy). Thatsachlich wird die Frithfeige in Palastina etwa Ende 
Juni reif; die Sommerfeige findet man vom August ab in reifem Zu- 
stand; nicht mehr gereifte Friichte iiberwintern auch wohl am Baum 
und kommen unter den Strahlen der Friihjahrssonne zur Reife; ins- 
besondere behauptet Jos bell. Jud. III 519, in der Gennesarebene am See 
Tiberias habe man zu seiner Zeit zehn Monate lang Trauben und Fei- 
gen reif aufgefunden. So erklart es sich ja, dass Jesus um die Zeit des 
Passahfestes an dem scheinbar triebkraftigen Baume Friichte sucht?. 
Wie er sie nicht findet, tritt er verstimmt hinweg und verwiinscht den 
Baum: ,,von dir soll doch niemand in Ewigkeit mehr eine Frucht essen!“ 
Das ist ja wohl nur als ein starker Ausdruck des Unbehagens tiber 
seinen Hunger gemeint; aber der ganze Vorgang zeigt Jesus von seiner 
menschlichen Seite: er hungert, er irrt sich, er verwiinscht einen Baum. 
Wenn man zartfiihlend meint, der Baum sei doch unschuldig, so mag 
man auch nicht vergessen, dass es ein Baum und kein Mensch ist, der 
verwiinscht wird. Allerdings kann man ja tiefer greifend einwenden: 
aber den Menschen wird doch die Frucht des Baumes entzogen. Da 
lasst ‘sich Jesu Wort iiber den Feigenbaum zusammenstellen mit dem 
am Abend vorher iiber die Verschwendung der wertvollen Salbe gespro- 
chenen: ,Arme habt ihr allezeit, mich aber habt ihr nicht allezeit.“ 
Gerade jetzt, da er dem Tode mit klarem Bewusstsein entgegengeht, 
fiihlt er auch seinen Wert: es schadet nichts, wenn um seinetwillen den 
Armen auch einmal etwas entzogen ist; es schadet nichts, wenn von 
dem Feigenbaum niemand mehr essen darf, der ihm keine Frucht gab?. 
Der ganze Vorgang wire ohne Zweifel in der Ueberlieferung verloren 
gegangen, wenn nicht noch spatere Worte Jesu daran ankniipften; er 


1 Im iibrigen ist es falsch, die Erklarlichkeit einer irrigen Annahme Jesu zum 
Aunlass fiir die Behauptung zu nehmen, Jesus habe mit vollem Recht Friichte von 
diesem Baum erwarten dtirfen. Das Gewodhnliche ist es doch nicht, dass vom ver- 
gangenen Jahr noch Friichte an dem Baum hingen bleiben. Die kurze Bemerkung 
Me 11 13 ist viel erfreulicher, als solche ungliicklichen Rettungsversuche, 

> Man vergesse doch nicht, dass die Zeit Jesu noch nicht die Ausnutzung der 
Natur in der eingehenden Weise betrieben hat, wie wir das heute gewohnt sind. 
Ein Volk, dessen Gesetz jedem Fremdling erlaubte, Trauben vom Weinstock und 
Getreide vom Ackerfeld zu holen, wenn es nur nicht mit Korb und Sichel geschah 


(Dt 23 25 26), ist auch nicht so dngstlich auf die Erhaltung jedes einzelnen Frucht- 
baumes bedacht. 
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zeigt aber in voller Deutlichkeit, wie schwer es die Jiinger hatten, an 
ihrem Meister als an dem Messias festzuhalten, gerade weil sie neben 
dem Grossen und Begeisternden auch alles das Kleine und Geringe 
miterlebten, was ihn mit der Welt verband, in der er heimisch war, und 
zu der er nicht bloss dem dusseren Anscheine nach gehérte. Das Wort 
tiber den Feigenbaum zeigt uns aber auch die Stimmung Jesu, in wel- 
cher er zum Werke der Tempelreinigung nach Jerusalem ging. Hs 
liegt doch etwas ungemein Herbes in diesem Wort. Mag sein, dass 
Jesus auch mit dem geringen Erfolg seines gestrigen Hinzuges nicht 
zufrieden war. Jerusalem hatte den Friedenskénig des Propheten nicht 
in ihm erkannt. 

Auf dem grossen, mit weiten Siulenhallen umgebenen Vorplatz 
des Tempels war jetzt vor Passah ein dusserst lebhaftes Getriebe. 
Taubenverkaufer bieten dieses billigste Opfertier hier feil; Wechsler 
tauschen das heidnisch-rémische Geld in die nur fiir den Tempel noch 
gebrauchte heilige Miinze um, die kein Bild eines Lebenden in ihrem 
Geprige hat und aus den Zeiten stammt, da Israel noch selbst auch 
Silber- und Goldmiinzen prigen durfte: denn in rémischer Zeit wurden 
in Palastina nur Kupfermiinzen gepraigt®; endlich brachten es die 
mancherlei Bediirfnisse des nahenden Festes mit sich, dass allerlei Ge- 
ratschaften immer wieder iiber den Tempelvorplatz getragen und ge- 


Tempelmarkt. 


fiihrt werden. Jesus nimmt an diesem Treiben Anstoss. Mit Jesu Anstoss. 


sicherem Blick erkennt er den Krebsschaden am Leibe dieses wie jedes 
Wallfahrtsortes friiherer oder spiterer Zeit: Jerusalem zieht das Geld 
aus der Tasche des frommen Pilgers; es macht Geschifte mit der 
Frémmigkeit der Fremden. Opfer und Festfeier stehen fiir Jesus frei- 
lich ebensowenig im Mittelpunkt seiner Gottesfurcht als Sabbatheiligung 
und Reinheitsgebote: aber hier kiimpft er gegen die Heuchelei, die der 
Frémmigkeit zu dienen vorgiebt und in Wahrheit nur an den eigenen 
Gewinn denkt. Die Habsucht unter dem Deckmantel der Frommigkeit 
will er treffen. Da erinnert er sich an einen grossen Tag der altisrae- 
litischen Religionsgeschichte%, als einst Jeremia unter dem Thor des 
Jerusalemer Tempels stand und den Glaubigen, die voll Vertrauen auf 


1Voel. Lev 57-11. Noch billiger war das Opfer von Feinmehl Lev 5 11 12. 
Ohne Angabe des Preisverhiltnisses: Lev 1 14—17. 

2 Hs sind nur Kupfermiinzen des Herodes und der Herodianer vorhanden; 
auf einem Denar erwartet Jesus das Kaiserbild zu sehen (Mc 12 15—17). 

8 Dass er an diesen Tag wirklich gedacht hat, zeigt neben der ausdriicklichen 
Anfiihrung von Jer 7 11 der Hinweis auf den demnichstigen Untergang dieses 
Tempels (Joh 2 19 Mc 14 58 59 1529), wie Jeremia den Untergang des Tempels 
seiner Zeit in Aussicht genommen hat (Jer 7 14). 
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die Heiligkeit und Unzerstirbarkeit dieses von Gott erwahlten Hauses 
herzustromten, vorhielt: Gott hat auch seinen Tempel zu Silo zerstort; 
er wird den Tempel zu Jerusalem zerstéren, wenn Diebstahl, Mord, 
Ehebruch, Meineid und Gitzendienst nicht aufhéren (Jer 7 1—28 26 124), 
In dieser Rede des Jeremia kommt das Wort vor: ,.Ist denn in euren 
Augen das Haus, das nach meinem (Gottes) Namen genannt ist, zu 
einer Rauberhohle geworden?* (Jer 7 11), Und als eine Riiuberhohle 
erscheint Jesus dieser Tempelvorplatz, auf welchem so viel gefeilscht 
und gehandelt wird. Da unternimmt er mit seinen Jiingern eine 
gewaltsame That. Ohne kriftiges Hingreifen, ohne Dringen und Hand- 
gemenge ist die Vertreibung der Kiufer und Verkéufer, die Um- 
stiirzung der Wechslertische, das Fortschaffen der zum Verkauf aus- 
gebotenen Waren und Tiere gar nicht vorzustellen. Das war eine 
formliche Schlacht, eine Eroberung des Tempelvorplatzes fiir die Ge- 
meinde Jesu. Das Joh-Evangelium giebt Jesus zu dieser That eine 
Geissel in die Hand (Joh 215 novfoas poaryédrov ex cyotvimy); jedenfalls 
kimpfte hier Jesus nicht allein, sondern seine Jiinger miissen mit nicht 
minderem Kifer eingegriffen haben. Und der Tempelvorplatz wird er- 
obert; den ganzen Tag iiber hilt ihn Jesus besetzt und lasst keine 
Gerdte mehr tiber ihn tragen: das erfordert eine genaue Bewachung 
der Thore?. 

Jesus begleitete diese gewaltige That mit zwei Worten, durch 
das eine verteidigte er sie, durch das andere bezeichnete er sie als 
etwas nur Geringes gegeniiber dem Grésseren, was noch folgen soll. 
Sein Recht zu solchem Thun begriindet er mit dem Hinweis darauf, 
dass die urspriingliche Bestimmung des Tempels nicht beachtet werde: 
steht nicht geschrieben“, ruft er mit Bezugnahme auf Jes 56 7: ,,mein 
Haus soll ein Haus des Gebetes heissen fiir alle Vélker? Ihr aber habt 
es zur Riiuberhéhle gemacht“. Mit dem letzteren Ausdruck wiederholt 
er also die Anklage des Jeremia (7 11). Nun bestritten wohl manche 
keineswegs das Recht einer griindlichen Aenderung dieser unwiirdigen 
Zustinde; aber diese Aenderung sollte von den berufenen Maénnern 
ausgehen, von dem Hohenpriester und seinem Synedrium, nicht von 
dem galilaischen Propheten. Da erklirt er in einer schon zwei Tage 
spiter nicht mehr genau festzustellenden Form, er werde binnen drei 


* Auch hier ist es zu bedauern, dass unsere Ueberlieferung in dem Wunsche, 
das Bild Jesu moglichst von verwirrenden Eindriicken frei zu halten, die Jiinger 
und alle sonstigen in die evangelische Geschichte eingreifenden Personen nur er- 
wahnt, wo die Erwihnung gar nicht zu umgehen ist. So kommt aber diese That der 
Tempelreinigung z. B. in der evangelischen Darstellung nicht zu der gewiinschten 
lebensvollen Deutlichkeit, 
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Tagen an die Stelle dieses Tempels von Menschenhand einen nicht von 
Menschenhand gebauten Tempel setzen, wenn erst dieser irdische 
Tempel zerstort sei. Ob die Zerstérung des jetzigen Tempels als seine 
That oder als That seiner Gegner in Aussicht genommen war, dariiber 
konnte man sich bald nicht mehr einigen (Mc 14 58 59 15 99 Joh 
219), Jedenfalls sprach hier Jesus nach auffilligster That ein Hine Messias- 
hochst auffallendes Wort, durch das er sich als den Messias dffentlich ee 
kundgab. Denn dem ‘jldetita stand es fest, dass einst an Stelle des 
von Menschenhand gebauten Jerusalems eine ewige, vom Himmel herab- 
kommende heilige Stadt treten werde; dazu gehdrte auch — wenigstens 
nach einer Anschauung — ein nicht von Menschenhand gebauter 
Tempel (Apc 212 10 aber 22; dagegen Hen 53 6 90 28 29; wieder anders 
Sibyll IIL 290—294). Wenn dieser Tempel nicht von Menschen gebaut 
und auch nicht unmittelbar durch Gott gebracht werden soll, so kann 
der Bringer nur der Messias sein (so auch Hen 536), Indem Jesus 
von sich aussagt, er werde den nicht von Menschenhand gebauten 
Tempel bringen, bezeichnet er sich ausdriicklich als den Messias?. 
Dass dieses Wort bet der Tempelreinigung gesprochen wurde, ist 
freilich nur Joh 219 bezeugt; aber in Jerusalem wurde es gesprochen, 
da zwei Tage nachher Ohrenzeugen fiir dieses Wort dem Hohenrat 
sofort zur Hand sind, und da es seinem Inhalt nach angesichts des 
irdischen Heiligtums gesprochen sein muss, Es passt aber, ganz ab- 
gesehen von der strittigen ersten Fassung, ganz vortrefflich in den Zu- 
sammenhang der Tempelreinigung: die Reinigung ist nur etwas Vor- 
laufiges, die Erneuerung wird demniichst folgen. Der Anfang kann 
nach Joh oder nach Mc gelautet haben. Nach Joh ist der Gegensatz: 
ihr habt den Tempel entheiligt, ich heilige ihn. Brechet ihn ab, ich 
baue ihn wieder“; nach Mc dagegen hatte Jesus gesagt: ,jetzt reinige 
ich diesen Tempel; aber ich werde ihn abbrechen und in kiirzester 
Frist durch einen besseren ersetzen“. Beide Fassungen sind im Munde 
Jesu moglich. Mit diesem Wort gewinnt aber die ganze That noch 
eine héhere, von Jesus wohl beabsichtigte Bedeutung. Seinen Hinzug 
als Messias haben die Jerusalemer wenig beachtet; die heutige That 
der Tempelreinigung musste im ganzen Umkreis der jiidischen Welt 


1 Vol. S. 373. Als That der Gegner aufgefasst erscheint die Zerstérung wie 
eine Fortsetzung der Entweihung des Tempels. 

2 Dass sich Jesus in solcher Weise Offentlich als den Messias bezeichnet, ist 
héchst bedeutsam. Bei dieser Handlung wird deutlichst nur eine religidse, nicht 
eine politische Umwalzung in Aussicht genommen. So héren wir auch nichts von 
falschen Hoffnungen, die irgend jemand auf ihn setzte. Die Frage wegen des Zins- 
groschens (S. 337—840) soll Jesus in dieser Richtung auf eine Probe stellen. 
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Beachtung finden; das dazu gesprochene Wort that den Messias- 
anspruch Jesu deutlich dar. Die That war also dhnlich gedacht, wie einst 
in der Versuchungsgeschichte das Wunder des sich von der Zinne des 
Heiligtums unverletzt herablassenden Messias; es sollte die Welt jetzt 
auf Jesus aufmerksam werden, seinen besonderen Messiasglauben er- 
fahren. Nur das hat diese That vor jenem Wunder voraus, dass sie 
zugleich kriftigste Busspredigt ist und keinerlei Versuchung der gott- 
lichen Hilfe in sich schliesst; aber der hauptsachliche Zweck Jesu war 
doch, durch diese Art der Busspredigt die Augen der Jerusalemer auf 
sich zu ziehen. 

Die Aufsicht tiber den Tempel hatte vor allem die oberste jiidische 
Behorde, das Synedrium, in zweiter Linie das rémische Militar, dessen 
Kaserne, die Burg Antonia, sich an den Tempelvorplatz in dessen 
Nordwestecke anlehnte und durch zwei Treppen mit ibm verbunden 
war (Act 21 31—37 Jos. bell. Jud. V 238—247 Antt. XV 403). Wie 
rasch dieses rémische Militér sonst manchmal bei Unruhen auf dem 
Tempelvorplatz eingriff, zeigt die Erziihlung von der Gefangennahme 
des Paulus (Act 21 31—37)'. Man kann sich also wohl wundern, dass 
von dieser Seite bei dem jedenfalls nicht kleineren Tumult, den die 
Tempelreinigung durch Jesus und seine Jiinger hervorrief, gar nichts 
geschah. Von den Oberpriestern und Schriftgelehrten, d. h. dem Syne- 
drium von Jerusalem erzihlt Mc, sie hatten von dem Vorgang gehort 
und iiberlegt, wie sie Jesus verderben kénnten; es sei ihnen aber 
schwierig erschienen, weil Jesus die Massen fiir sich hatte und durch sein 
Wort erschiitterte. Thatsichlich ist das Zuwarten der rémischen und 
jiidischen Hiiter des Tempelplatzes nur dann verstandlich, wenn der 
augenblickliche Sturm in raschester Weise wieder einer leicht bemerk- 
baren grésseren Ordnung Platz machte, und das kann nur Wirkung 
der machtvollen, auch die aufgeregten Herzen bald wieder gewinnenden 
Persénlichkeit Jesu gewesen sein”. 

Jesus hat also an diesem Tag noch nach der Tempelreinigung zu 
dem Volke gesprochen; doch teilt uns Mc kein bestimmtes Herrnwort 
mit, das hier seinen Platz hiitte (Mc 111s). Aber bei Le findet sich 


' Die Zeit des Pilatus war freilich viel ruhiger als die des Prokurators Felix; 
so mochte Pilatus manches hingehen lassen, was Felix nicht dulden durfte (Jos. 
antt. XX 160—181). Erzahlt doch Josephus, dass Felix taglich (xaS° éxdorny Hpépay) 
viele Betriiger, die das Volk verfiihrten, und Rauber habe verhaften und téten lassen. 

* Fir Jesus sprach jedenfalls die Stimmung der grossen Mehrheit der 
Jerusalemer Bevélkerung. Nicht gegen, sondern mit ihrem Willen hat Jesus 
diesen Kampf durchgefiihrt. Und sogar die Rémer freuten sich vielleicht tiber 
den Mann, der die grosse Borse von Jerusalem von ihrem jedenfalls héchst unge- 
eigneten Platze verjagt und vertrieben hatte. 
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eine Busspredigt Jesu, die jedenfalls in Jerusalem gesprochen ist und 
nicht bloss deshalb am besten auf diesen Tag gesetzt wird, weil uns fiir 
die beiden noch folgenden schon reiches Material zur Verfiigung steht, 
sondern auch deshalb, weil sie, ausser an Ereignisse, welche den Jeru- 
salemern wohl bekannt waren, auch an den Vorgang ankniipft, der an 
diesem Tage beim Kommen Jesu nach Jerusalem sich abgespielt hatte 
(Le 13 1—9). Jesus hat erfahren, dass der rémische Prokurator Judiias 
und Samarias, Pontius Pilatus, Festpilger aus Galilia bei ihren Opfern 
hingemordet hat; es ist ihm von einem grossen Ungliick erziihlt worden, 
das am Siloahteich in Jerusalem sich ereignet hat: da ist ein Turm ein- 
gestiirzt und hat achtzehn Leute unter sich begraben. Beide Hreignisse 
wertet Jesus als Warnungen an die lebende Generation. ,,Meint ihr“, 
fragt er zuerst, ,dass diese Galilier siindiger waren als alle anderen, 
weil ihnen solches widerfahren ist? ich sage euch: nein, sondern wenn 
ihr euch nicht bessert, werdet ihr alle ebenso umkommen!“ Es ist ein 
feines Zartgefiihl, wenn der Galilaer Jesus in Jerusalem seine Buss- 
predigt damit beginnt, dass er von der Schuld der Galilier redet; in 
Jerusalem ist die Rede doch gesprochen: in seinem Gebiet ist die Un- 
that geschehen; in seinem Gebiet ist das Ungliick vorgekommen, das 
an zweiter Stelle erwaihnt wird, ,Oder jene achtzehn, die der ein- 
stiirzende Turm von Siloah tétete, — meint ihr, sie seien schuldiger 
gewesen, als alle Bewohner Jerusalems? Ich sage: nein, sondern wenn 
ihr euch nicht bessert, werdet ihr alle ebenso umkommen!* Auch jetzt 
predigt also Jesus die Nahe des Gerichtes; alles Ungliick, das Einzelne 
trifft, ist eine Warnung an die Gesamtheit. Und im gleichen Sinne er- 
zihlt er nun noch, ankniipfend an das, was er den Morgen erlebt hat, 
das Gleichnis vom Feigenbaum, der seinem Herrn keine Frucht bringt 
schon seit drei Jahren; nun will er ihn entfernen lassen, aber sein 
Gartner bestimmt ihn, noch ein Jahr zu warten; er will den Boden 
noch einmal lockern und Diinger aufschiitten; vielleicht erholt sich der 
Baum doch noch. Die Anwendung ist klar; es ist noch eine letzte 
Frist zur Besserung gegeben; bleibt sie ungentitzt, so kann nur die 
Verwerfung im Gerichte des Messias erfolgen®. Es ist leicht modglich, 


1 Welchen Grund Pilatus zu solchem Vorgehen zu haben glaubte, lasst sich 
nicht erkennen. Jesus betrachtet die That offenbar als einen Mord; er glaubt nicht 
an irgend welche emporerische Absicht der Erschlagenen. Der Ausdruck Le 131 
dy to aivo. Mehacoc MuEev pete thy doctdy abtHy beweist, dass der Vorgang beim 
Tempel statthatte; denn Svcia bezeichnet nicht das zum Opfer bestimmte Tier, 
sondern die Opferhandlung und dann das Geopferte. Das gilt trotz Luc. de sacrif. 
ce. 12; Plut. mor. 301 B. 

2 Dieses Gleichnis kniipft also an das am Morgen Erlebte an, vielleicht auch 
an Gespriche mit den Jiingern nach diesem Erlebnis. Auf Jesu Wort Mc 1114 
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dass uns namentlich noch in den Gerichtsreden Jesu manches Wort 
erhalten ist, das diesen Tag gesprochen wurde; aber es liasst sich das 
nicht mehr auch nur mit einiger Wahrscheinlichkeit nachweisen. Spit 
abends geht Jesus mit seinen Jiingern vor die Stadt, um im Freien zu 
iibernachten!, Dazu wihlte er offenbar eine Stelle am Oelberg; am 
nichsten Tag kommt er auf dem von Jericho und Bethanien herein- 
fiihrenden Weg wieder nach Jerusalem. Auch in den zwei folgenden 
Nachten war er am Oelberg (Joh 81 Mc 1426); das Le-Evangelium 
sagt mit aller Bestimmtheit, dass Jesus hier im Freien zu tibernachten 
pflegte, wihrend er des Tags im Tempel lehrte (Lic 21 37). 
Der Feigenbaum Wie er nun am Mittwoch morgen wieder mit seinen Jiingern in 
"die Stadt geht, da kommen sie an dem Tags zuvor verfluchten Feigen- 
baum vorbei, und Petrus sieht mit Erstaunen, dass der Baum verdorrt 
ist. Ihm war das ein Zeichen der iibernatiirlichen Grésse Jesu, ahn- 
lich dem anderen auf dem See Gennesaret, als Jesus dem Sturm gebot, 
und der Sturm sich legte. Jesus selbst ist das wundersame Erlebnis 
eine Offenbarung der schon so oft ihm bestitigten Wahrheit, dass dem 
zuversichtlich vertrauenden Menschen nichts unméglich ist, vielmehr 
alles gelingt. , Habt Gottvertrauen!“ ruft er, , Wahrlich, ich sage euch: 
wer zu diesem Berge spricht: hebe dich auf und wirf dich ins Meer, und 
zweifelt in seinem Herzen nicht, sondern glaubt, dass geschieht, was er 
sagt, dem wird es zuteil werden!“ Das sagt Jesus am Oelberg, von 
dessen Hohe man das iiber zwolfhundert Meter tiefer liegende tote 
Meer ganz nahe vor sich zu haben glaubt. Also wer es zuversichtlich? 
forderte, der kénnte den Oelberg ins Salzmeer stiirzen. Dabei sind dem 
Israeliten von alters her die Berge das Festeste in der Welt (Jes 5410 
Ps 367 657 902 10432 1445 Hi95). Das Wort zeigt uns die Higen- 
art der Persénlichkeit Jesu, die feste Zuversichtlichkeit, die sich durch 
nichts in der Welt erschiittern lisst, weder durch griibelnden Zweifel, 
noch durch Angst vor der Uebergewalt eines Schicksals: es ist die 
Festigkeit, die Jesus am Taufer schitzte, zu der er nach den Schluss- 
gleichnissen der Bergpredigt seine Jiinger bringen will, um deretwillen 


mochte ein Jiinger gesagt haben, wenn der Boden um den Baum her gut bearbeitet 
wiirde, konnte der dem Absterben nahe Baum sich wohl noch erholen. Das wird 
nun Jesus zum Bild seiner eigenen Thitigkeit in Jerusalem. 

1 Der Ausdruck @&enopebovto sw ri¢ néhews zeigt deutlich an, dass keines der 
umliegenden Dorfer aufgesucht wurde. Vgl. Mc 11 19 mit 11 11. 

® Das setzt freilich eine solche Unbefangenheit und Freiheit von allen durch 
Erfahrung und Erziehung dargebotenen Vorurteilen yvoraus, dass ihr Vorkommen 
ein ebenso grosses Wunder heissen kénnte, wie wenn jemand durch sein Wort den 
Oelberg ins tote Meer sttirzte. Aber Jesus hilt solche Unbefangenheit fiir ein héchst 
erstrebenswertes Ziel. 
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er Petrus preist, mit der er dem Sturm gebietet und den aufgegebenen 
Kranken noch heilt, mit der er auch seine Anschauung des Gotteswillens 
dem Ansehen des jiidischen Gesetzes entgegenstellt und mit der er 
schon jetzt auf Erden dem Gichtbriichigen und der reumiitigen Frau 
die Siinden vergiebt. Das Wort vom bergeversetzenden Glauben hat 
sich dem Gedichtnis der Jiinger tief eingeprigt. Der Apostel Paulus, 
der nicht viele Worte Jesu anfiihrt, kennt und beniitzt dieses Wort: 
I Kor 132 éay tyw xédcoy vi xiow Gore épn pedtotévor... Und es ist 
wichtig, dass Jesus in diesen entscheidenden letzten Tagen dieses Wort 
gesprochen hat. Er verzagt nicht trotz der Gefahr, die ihn umgiebt. 
Im Gegenteil ist er voll freudiger Siegeszuversicht. Der diirre Feigen- 
baum ist ihm eine von Gott gegebene Biirgschaft, dass auch bei dem 
grossen Werk seines Lebens sein Glaube nicht zu schanden werden wird. 
Jesus hat auch an diesem Tag den Tempelvorplatz ebenso wie Botschaft des 
Tags zuvor mit seiner Jiingerschar besetzt. Denn darauf allein kann hoes 
sich die jetzt endlich vom Synedrium in aller Form an ihn gestellte 
Frage beziehen: ,mit welchem Rechte thust du dies? oder wer hat 
dir das Recht gegeben, dies zu thun?“ Es ist eine feierliche Abord- 
nung des Synedriums: die Oberpriester, die Schriftgelehrten und die 
Aeltesten werden angefiihrt, als ob das ganze Synedrium selbst gekom- 
men wire (Mc 11 2728)'. Die Frage bezieht sich nicht auf Jesu Buss- 
predigt; denn die Predigt war im Tempel so gut wie in der Synagoge 
jedem erlaubt; sie bezieht sich auch nicht auf eine vergangene Hand- 
lung, auf die Tempelreinigung am 'ag vorher, sondern auf ein jetziges 
Thun Jesu. Und es ist doch wohl klar; dass Jesus die gestern durch- 
gefiihrte Ordnung auch heute aufrecht erhalten will. Aber heute 
soll das nicht ebenso ruhig hingenommen werden wie gestern. Freilich 
zeigt die fragende Form, dass der zuversichtliche Mann wenig zuver- 
sichtlichen Gegnern gegeniibersteht. Sie sind ohne Zweifel in schlim- 
mer Lage: sie haben wohl Jahre lang eine Unsitte geduldet, die jeder- 
mann als Unsitte bezeichnet, und nun sollen sie den bestrafen, der diese 
Unsitte ohne Erlaubnis gewaltsam beseitigt hat, und dem jedermann 
innerlich Recht giebt. Strafen sie nicht, so leidet ihr Ansehen: denn 
Jesus und seine Jiinger haben kein verbrieftes Aufsichtsrecht tiber das 
Heiligtum; wohl aber ist ihnen berufsmissig diese Sorge zugewiesen. 
Aber auch strafen diirfen sie nicht: denn Jesu Vorgehen ist von der 
Menge deutlich gebilligt worden. So stellen sie eine Frage, wo sie ihrer 
Stellung nach verbieten kénnten: du darfst das nicht thun. Sie hoffen 


1 Oberpriester, Schriftgelehrte und Aelteste bilden das Synedrium, den Bei- 
rat des regierenden Hohenpriesters (Zeitgesch. 8. 175—177). Hier kommt natirlich 
uur eine Abordnung. 
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damit wohl, wenigstens fiir die Zukunft wieder als Herren des Tempel- 
vorplatzes auftreten zu konnen. Die Zaghaftigkeit seiner Gegner kann 
Jesus nur das innere Recht seiner Sache beweisen. So fiihlt er sich 
auch nicht durch das verschimt ausgesprochene Verbot der obersten 
Behorde seines Volkes gebunden. Er stellt eine Gegenfrage’. , Wo- 
her hatte Johannes sein Recht zu taufen? Vom Himmel oder von 
Menschen?“ — Hs ist klar, was die Antwort sein musste: Gott hat den 
Taufer beauftragt; auch hier ist der Himmel metonymische Bezeich- 
nung fiir Gott. Jesus erwartet natiirlich diese Antwort, um daraus zu 
schliessen: auch mir geniigt es, dass Gott mich beauftragt hat. Die 
Gegner hitten ja darauf erwidern mégen, dass die Taufe des Johannes 
niemanden wehe gethan hat; der Taufer hat sich damit nicht fremdes 
Recht angemasst, er hat auch niemandes Erwerb gestért und kein Ver- 
kehrshindernis geschaffen; aber Jesus thut etwas, was dem Synedrium 
zusteht;, Wechsler und Kramer klagen iiber schwere Verluste gerade 
in den Tagen, da sonst die besten Einnahmen erzielt wurden; darunter, 
dass man kein Gerite iiber den hl. Platz tragen soll, kann geradezu 
der Gottesdienst im Tempel notleiden?. Also das Thun Jesu konnte 
bemingelt werden, auch wenn man die goéttliche Berufung des Taufers 
zugab. Allein die Boten des Synedriums wissen auch, was Jesus darauf 
erwidern wiirde. Er wiirde erwidern, dass ein lang eingewurzeltes Un- 
recht nicht durch die lange Dauer seines Bestehens zum Recht werden 
kann, und dass zu seiner Beseitigung gerade dann jeder berufen ist, 
wenn der, welcher es den bestehenden Verhaltnissen nach beseitigen 
sollte, nicht Hand anlegen will. Einer solchen Erwiderung wollen sich 
die Boten des Synedriums nicht aussetzen, und so bieten sie das klag- 
liche Bild von Leuten dar, die sich in der Verlegenheit nicht anders zu 
helfen wissen, als durch Verleugnung einer ihnen offenbar zukommen- 
den Erkenntnis. Sie erkliren: ,wir wissen nicht, ob Johannes sein 
Recht, zu taufen, von Gott oder von den Menschen hatte“. Dieses Nicht- 


1 Diese Art der Antwort Jesu zeigt erst recht deutlich die bejammernswerte 
Willensschwiache seiner Gegner. Sie konnten ja fragen, aber nun mussten sie eine 
klare Antwort Jesu verlangen. Dass sie sich eine Gegenfrage stellen lassen und um 
deren Beantwortung sich miihen, zeigt, dass sie es nicht iiber sich gewinnen, dem 
siegesmachtigen Propheten gegeniiber ihre amtliche Stellung zu wahren. 

* Ks ist deutlich, dass die von Jesus und seinen Jiingern hergestellte Ordnung 
noch mancher Ergainzung bedurfte, wenn sie auf die Dauer hitte bestehen sollen. 
So lange der Tempel sein eigenes Geld hatte, musste dieses Geld irgendwo ein- 
getauscht werden kdnnen; so lange man auf dem Altar Opfer darbrachte, mussten 
Opfertiere und sonstige Opfergaben irgendwo gekauft werden kénnen; auch musste 
eine Méglichkeit gegeben sein, Geritschaften in und aus dem Tempel zu schaffen. 
Jesus will nur, dass dies alles die Ruhe des Heiligtums nicht store. 
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wissen mochten sie ja vor sich rechtfertigen mit der dem Schriftgelehr- 
tentum anhaftenden Bedenklichkeit und Aengstlichkeit, welche auch 
das Handgreifliche nur glaubt, wenn es ihr ausgerechnet und bewiesen 
wird, und die sich deshalb vor so manchem mutigen Worte Jesu, z. B. 
wenn er dem Gichtbriichigen die Siinden vergab, entsetzt hat. Aber 
diese unwahre, aus Verlegenheit und Angst geborene Antwort erfiillt 
Jesus mit einer herzlichen Verachtung gegeniiber diesen hiéchsten Be- 
amten seines Volkes. Mit frischem Wagemut ruft er ihnen zu: ,Und 
ich sage euch nicht, von wem ich das Recht meines Auftretens habe!“ 
Das ist nicht ohne Erregung gesprochen, und Zorn und Verachtung 
mussten hier wieder Zorn und Hass hervorrufen; der galiliische Hand- 
werker wagt es, den Hohenpriester und seine Ratgeber zu verhéh- 
nen}, Jesus sieht die Drohung in ihren Gebirden, da erzihlt er 
ihnen noch eine Geschichte, die sie sich merken mégen. Es ist dusserst 
selten, dass wir ein Gleichnis Jesu aus einer scharf bestimmten Situation 
so deutlich hervorwachsen sehen; hier zeigt sich, wie rasch und leicht 
Jesus solche Bildreden geschaffen hat?. Diesmal lehnt er sich mit Ab- 
sicht an ein;Gleichnis des Jesaja an, das den vor ihm stehenden Schrift- 
gelehrten wohl bekannt war. Die hiarteste Drohrede des Jesaja, bei 
der gar nicht Erwihnung geschieht der Rettung auch nur eines Restes 
von Israel, ist das Gleichnis vom Weinberg seines Freundes (Jes 51—7). 
Diesen Weinberg hat sein Besitzer wohl angelegt, umfriedigt, mit Kel- 
ter und Wachterturm ausgestattet und vor allem mit edlen Reben be- 
pflanzt; aber trotzdem tragt er nur saure Trauben; da thut sein Herr 
gut, ihn verwiisten und veréden zu lassen. Schon Jesaja deutet dies 
Gleichnis allegorisch: der Weinberg ist das Volk Israel; Gott hat 
an seinem Volk alles gethan, aber das Volk iibt nicht Recht und Ge- 
rechtigkeit; da wird es von Gott aufgegeben und verlassen. Mit deut- 
lichem Anklang an diese furchtbar ernste Drohung des Jesaja erziahlt 
nun auch Jesus von einem Weinberg, der umfriedigt und mit Kelter 
und Wachterturm ausgestattet wurde. Dann aber — nachdem er durch 
diese Kinleitung deutlich gemacht hat, dass wie bei Jesaja eine ernste 
Drohrede folgen wird — fiahrt er durchaus selbstindig fort. Den Wein- 
berg bebauen bestellte Weingirtner, die nur einen Teil des Ertrags ab- 


1 Ueber die Anschauungen des Hohenrates und seine Verordnungen hatte sich 
Jesus ja schon bei dem Streit iiber die Reinheitsgebote nach Mc 7 6—13 scharf 
genug ausgesprochen (Kap. X S. 227. 228). Seine persdnliche Begegnung mit der 
Abordnung des Hohenrates mildert sein Urteil iiber diese Behdrde nicht. 

2 Das Gleichnis vom Feigenbaum (S. 329) wurde doch erst einige Stunden 
nach dem Anlass gebenden Ereignis gesprochen; hier dagegen ist die Gleichnis- 
rede offenbar ohne jede vorherige Ueberlegungsfrist fiir den Augenblick gebildet. 
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liefern miissen. Im Herbst will der Herr durch seine Sklaven diese 
Friichte abholen lassen. Aber die werden teils mit Schlagen heimge- 
geschickt, teils totgeschlagen. Da hat er noch einen, der sein lieber 
Sohn war. Er hofft, sie werden sich vor seinem Sohne scheuen. Aber 
wie er kommt, denken sie, wenn der nicht mehr ist, so gehért uns spater 
der Weinberg. Sie titen ihn. Aber der Weinbergbesitzer kommt, halt 
furchtbares Strafgericht, und giebt den Weinberg an andere Pachter. 
Ws ist hier also ein einzelnes Vorkommnis erzihlt, wie es sich nicht alle 
Tage ereignet; es ist auch ohne Weiteres zuzugeben, dass die bésen 
Weingirtner nicht eben sehr klug handeln: aber ob solche Vorkomm- 
nisse bei den damaligen Sklavenverhiltnissen nicht moglich waren, ist 
schwer zu entscheiden!. Verstanden wurde das Gleichnis jedenfalls. 
Wie es diesen schlechten Leuten ergeht, die, statt die Frucht abzulie- 
fern, die Boten ihres Herrn und zuletzt gar seinen Sohn téten, so wird 
es jetzt den Fiihrern Israels gehen, die die bisherigen Gottesboten be- 
schimpft oder hingemordet haben und nun auch den letzten téten werden, 
der Gott nahe steht wie ein lieber Sohn seinem Vater. Bei der Erwih- 
nung friiherer Gottesboten denkt Jesus an den Taufer, von dem er so- 
eben gesprochen (Mc 11 30) und dessen Ablehnung durch die Zeitgenos- 
sen ihn 6fters beschaftigt hat (Mc 913 Mt 111s = Le7 33). Aber dass 
Aehnliches friiheren Propheten geschehen ist, war sicherer Bestandteil 
der jiidischen Ueberlieferung (Mt 23 29-38 Act 7 52), Statt den Boten 
des Synedriums also dariiber Rede zu stehen, woher er das Recht sei- 
nes Auftretens nimmt, predigt Jesus hier auch dem Synedrium ernst- 
lich Busse im Hinblick auf das nahe Gottesgericht. Er sieht wohl, wie 
sehr er diese hochgestellten, machtigen Manner verletzt hat; da sagt 
er ihnen, was sie treffen muss, wenn sie sich an ihm vergreifen. Dann 
ist ihre Fiihrerschaft Israels zu Ende”. Dabei geht aus der Art seiner 
Erzihlung deutlich hervor, dass Jesus sich selbst als den letzten Gottes- 
boten ansieht, der Gott nahe steht wie ein lieber Sohn seinem Vater. 


* Die Unklugheit, dass die Weingiirtner bei der Tétung des Sohnes an die 
Strafe ihres Herrn nicht zu denken scheinen, ist dieselbe, wie wenn der Hoherat 
Jesus totet, ohne an die Strafe Gottes zu denken. Vermutlich hat sich Jesus die 
Sache so zurechtgelegt, dass die aufstandischen Sklaven den Herrn, falls er kommen 
sollte, nicht anders zu behandeln dachten, als den Sohn und die Knechte. Ob der 
Herr schliesslich gewinnt, das ist eine Machtfrage. 

* Diese Drohung ist die Kehrseite zu der Verheissung an die Jiinger Mt 19 28 
= Le 2230, Das Reich des Messias hat nach Jesu Vorstellung eine geordnete Ver- 
waltung so notig wie die Reiche der Gegenwart. Darin hat es irdische Art. Aber 
Jesus ist sich gewiss, dass die oberste Behérde dieses Reiches aus anderen Personen 
gebildet sein wird als den jetzigen Mitgliedern des Hohenrates: Gottes Weinberg 
wird diesen schlimmen Weingirtnern genommen und anderen gegeben werden. 


Botschaft des Synedriums. 35D 


Auch in diesem Bilde deutet er wenigstens an, dass er sich als den 
Messias kennt. Er verstiirkt noch die Betonung dieses Gedankens, dass 
er selber einst die entscheidende Person sein werde, durch Anfiihrung 
einer Stelle desselben 118, Psalms, den seine Jiinger am vorletzten Tag 
in dem Huldigungsruf bei seinem Einzug in Jerusalem gebraucht hatten. 
Sie hatten dabei die Verse 25 26 beniitzt; kurz vor diesen Versen stehen 
andere, die Jesus schon um seines ehemaligen Handwerks willen gut 
im Gedichtnis hatte. Die Bauleute, heisst es v. 22 23, haben einen Stein 
weggeworfen, als konnten sie ihn nicht gebrauchen; aber spiter wird er 
als Prellstein an die Ecke gesetzt; da hat er seine wichtige Aufgabe. 
Diese Verse fiihrt Jesus noch an, weil die Abgesandten des Synedriums 
nicht werden zugeben wollen, dass er, der Handwerker und gesetzwid- 
rige, siinderfreundliche Prophet Gott niher stehe, als irgend welche 
friihere Gottesboten. Er sagt damit: ihr verwerft mich freilich jetzt; 
aber seht zu, welche Stelle mir Gott einstmals anweist!! Jesus hat 
freilich mit der in dem Gleichnis ausgesprochenen Warnung nicht er- 
reicht, was er wollte; statt den Ernst dieser Worte auf sich wirken zu 
lassen, fiihlen die Gegner jetzt erst recht bitteren Hass, weil sie sich 
von Jesus durchschaut sehen, und weil ihr béses Gewissen ihm gegen 
ihren Wunsch und Willen Recht giebt. So gehen sie in beredtem Schwei- 
gen hinweg; die Art, wie sie es thun, sagt ihm unmissverstindlich, dass 
sie fiir immer mit ihm gebrochen haben. Dies ist nun der Augen- 
blick, in welchem Jesus, noch erfiillt von dem Geschichtsbild, dem er in 
seinem Gleichnis Ausdruck gab, und von dem Psalm, dem er eben auch 
das Wort von den Bauleuten entnommen hat, nach Art der alten Pro- 
pheten unmittelbar im Namen Gottes sprechend ausrief: ,,Jerusalem, 
Jerusalem, die du tétest die Propheten, und steinigest, die zu dir ge- 
sandt sind, wie oft habe ich deine Kinder versammeln wollen, wie eine 
Henne ihre Kiichlein versammelt unter ihre Fliigel; ihr aber habt nicht 
gewollt! Sieh, unbewohnt gelassen wird euch euer Haus. Ich sage 
euch, ihr sollt mich nicht mehr sehen, bis ihr sprecht: gelobt sei der 
da kommt im Namen des Herrn!“ Der geschichtliche Ort ist diesem 
Spruche (Mt 23 37-39 = Le 13 34 35) gesichert durch die inhaltliche 
Uebereinstimmung von Mt 23 37 mit Mc 12 2—8, sowie durch die Her- 
kunft von Mt 23 39 aus dem auch Mc 12 1011 angefiihrten Psalm. Auch 
der Hinweis auf das Gotteshaus? passt am besten in eine unmittelbar 


1 Weiter darf man das Bild nicht ausdeuten. Der Prellstein vor der Ecke 
eines Gebiiudes ist kein Bild des Messias in seinem Verhiltnis zur Messiasgemeinde. 
2 § olxog Spay ist der Jerusalemer Tempel. Sprachlich konnte es auch das 
Geschlecht der Jerusalemer bedeuten; sachlich geht das nicht an, weil nach dem 
Schluss an ein Aussterben des Volkes von Jerusalem nicht gedacht ist. Dieser Sinn 
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vor dem Tempel gesprochene Rede. Nun ist aber fiir das Verstind- 
nis des Spruches vor allem wichtig der Sinn von Mt 23 38 idod awierat 
buty 6 otxog bay goqyoc. Das kann nicht heissen: ,dieses Haus wird 
zerstért werden“, sondern nur ,euer Haus wird euch leer, unbewohnt, 
gelassen“. Es ist also der Gedanke ausgesprochen, dass Gott diesen 
Tempel, der als seine Wohnung gilt, verlassen wird. Dann ist aber auch 
der letzte Satz im Namen Gottes gesprochen. Es ist Gott, den Jeru- 
salem nicht mehr sehen wird, bis es den im Namen Gottes Kommenden 
begriissend preist, d. h. bis zum Tag des Messias, da er besser als bei 
seinem jetzigen Einzug von der prophetenmérderischen Stadt erkannt 
werden wird. Nun sieht man, dass auch in den einleitenden Worten 
»wie oft habe ich deine Kinder versammeln wollen“ nicht Jesus im 
eigenen Namen redet, als wire er schon gar oft in Jerusalem aufgetre- 
ten, oder als nennte er die Israeliten Galiliias mit dem Namen , Kinder 
Jerusalems“, was vielleicht einem Griechen und Romer, aber nimmer- 
mehr -einem Galilaer vorkommen konnte!; vielmehr redet hier Jesus 
im Namen des Gottes, der immer wieder Propheten nach Jerusalem 
sandte, aber Jerusalem steinigte und tétete die Propheten. Der Ge- 
danke an ein zeitweiliges Verlassen des Jerusalemer Tempels durch 
Gott war zu Beginn der babylonischen Gefangenschaft allgemein unter 
den Israeliten verbreitet (Ez 8 12 99). Hier ist natiirlich gemeint, dass 
mit dem Tode Jesu die Prophetie in Israel, d. h. das Sprechen Gottes 
zu seinem Volke, ihr Ende erreicht hat, und dass nun nur noch das Ge- 
richt des Messias bevorsteht?. Es ist also das toyatoy Mc 126, was 
hier noch besonders stark betont wird. Ungewdéhnlich fiir die Rede- 
weise Jesu ist nun freilich dieses unmittelbare Sprechen Gottes durch 
ihn. Vielleicht ist eine kurze HKinleitung dadurch weggefallen, dass Mt 
und Le dieses Wort an Jerusalem an andere Reden Jesu unmittelbar 
anfiigten. Jesus begann vielleicht: ,Héret, was der Herr zu Jeru- 
salem sagt“, oder nur: , Héret das Wort des Herrn!“* Echtheit und 


Deutung des Wortes scheinen mir zweifellos, ebenso seine geschicht- 
liche Stelle. 


wiirde auch herauskommen, wenn man 6 otxocg Syu.dy fiir ,eure Wohnung“ naihme. 
Gerade in den Stellen Jer 7 1-28 und 26 1—24 ist der Tempel durchweg als otxoc 
bezeichnet. 

* Die Juden waren nicht wie die Griechen an gréssere Stadtherrschaften ge- 
wohnt. Griechische Stadtverfassungen gab es zwar in hellenistischer Zeit, aber 
Galilia gehorte nie zum Bezirk von Jerusalem. Zur israelitischen Stadt gehdrten 
nur ihre Dorfer als ihre ,,Téchter* z. B. Num 21 25. 

* Gott wird némlich den Tempel verlassen, ehe der Messias den neuen Tempel 
fiir das neue Jerusalem bringt (Joh 219 Mc 145859 15 29). So hatte er nach Hz 8 12 
99 vor der Hroberung durch die Chaldier das Land verlassen. 
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Das Synedrium wagte nichts offen gegen Jesus zu thun, weil es 
Unruhen fiirchtete; der galildische Prophet hatte durch die Tempel- 
reinigung und durch seine Reden viele Anhinger gewonnen. Auch die 
Art, wie er frisch und mutvoll die feierliche Gesandtschaft des Syne- 
driums zuriickschickte, hatte viele auf seine Seite gezogen: denn der 
Sieger darf immer des Beifalls gewiss sein, hier aber stand ein ein- 
facher Mann, der ausser seiner Berufung durch Gott keinen Rechts- 
brief fiir sich aufweisen konnte, hochadeligen Leuten siegreich gegen- 
tiber; das giéttliche Recht hatte iiber das menschliche den Sieg davon- 
getragen. Da sie nun selbst nicht mehr kimpfen konnten, hofften sie, 
andere zum Kampfe gegen Jesus zu bringen. Bei dem gewaltigen Auf- 
ruhr, welchen die Tempelreinigung ohne Zweifel wenigstens fiir eine 
Stunde hervorgerufen haben muss, hatte das rémische Militir sich 
auffallend ruhig verhalten. Das Synedrium hitte ein rasches, kriftiges 
Hingreifen gewiss hier sehr gerne gesehen, Wenn die Rémer dem Vor- 
gehen der Anhinger Jesu unthatig zusahen, so erklirt sich das 
nur aus einer stillen Billigung dieses gewaltsamen Ordnungschaffens!, 
Nun konnte man zweierlei versuchen. Man konnte Jesus als offen- 
baren Freund der rémischen Unterdriicker anschwarzen; das war ein 
treffliches Mittel, um ihm die Liebe des Volkes zu nehmen. Vielleicht 
war aber der Weg zu seiner Beseitigung noch kiirzer, wenn man ihn 
zu unvorsichtigen Aeusserungen gegen die rémische Oberherrschaft 
verleitete. Wenn ihn Pilatus daraufhin gefangen nahm und aburteilte, 
so hatte das Synedrium gar nichts mit der Sache zuthun und konnte viel- 
leicht bei dem grossen Anhang, den Jesus hatte, es noch fiir passend 
finden, seinen Tod 6ffentlich zu bedauern. 

Es ist schon eine Vermutung der ersten Gemeinde gewesen, dass 
es niemand anders als das von Jesus tiefgekrankte Synedrium war, 
das nicht allzu lange nach dem Riickzug seiner Abgesandten Leute zu 
Jesus schickte, die ihn in seiner Rede fangen, ihm ein unvorsichtiges 
Wort entlocken sollten (Mc 1213). Es sind einige Pharisder und 
Herodianer, d.h. Manner, welche moéglichst genaue Erfiillung des Ge- 
setzes wiinschen, und Minner, welche mit der Beseitigung einer eigenen 
jiidischen Dynastie, nimlich der Dynastie des Herodes im Jahr 6 n.Chr., 
unzufrieden waren. Seit der Verbannung des Archelaus stand ja Judiia 
und Samaria unmittelbar unter rémischer Verwaltung. Die ,,Hero- 
dianer“ in diesen Gebieten sind also etwas anderes als in Galilia, wo 
Herodes Antipas noch regiert (Mc 36)’. Hier finden sich nun Phari- 


1 Vol. S. 328 Anm. 1. 
2 Beidemale sind sie ja die Anhinger des idumaischen Konigshauses, aber in 
Holtzmann, Leben Jesu. 22 
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sier und Herodianer offenbar darin zusammen, dass das Judentum 
sich nach seinem eigenen Gesetz selbstandig entwickeln soll. Sie sind 
also innerlich iiberzeugt, dass das Volk Gottes viel besser vom Rémer- 
joch frei wiire; sie wissen auch, dass die iiberwiegende Mehrheit des 
Volkes derselben Meinung ist; aber sie haben gelernt zu schweigen 
und sich dem Machthaber auch gegen die bessere Ueberzeugung ge- 
fiigig zu zeigen. Von Jesus setzen sie voraus, dass auch er die all- 
gemein jiidische Anschauung tiber diese Frage teilt; sie setzen aber 
auch voraus, dass er seine Meinung offen ausspricht: da er sich vor den 
Abgesandten des Synedriums nicht gescheut hat, wird er sich vor einer 
kiihnen Aeusserung Rom gegeniiber auch nicht scheuen. Mindestens 
schien auch in dem unwahrscheinlichen Fall, dass er nichts gegen Roms 
Oberherrschaft sagte, seine Volkstiimlichkeit eine starke Einbusse er- 
leiden zu miissen. 

Die Steuerfrage. Es ist geradezu hisslich, wie nun diese Leute zu Jesus heran- 
kommen und eine Higenschaft an ihm loben, die freilich fiir ihre Zwecke 
sehr willkommen ist, durch die sie ihn aber gerade verderben mochten. 
Sie loben Jesu unbefangene Freimiitigkeit, die nicht nach dem An- 
sehen einer Person fragt; rein nach der Wahrheit lehre er den Weg 
Gottes, d. h. die Art und Weise, wie einer nach Gottes Willen sein 
Leben fiihrt. Hier ist jedenfalls auch Bezug genommen auf die der 
heiligen Ueberlieferung oft widersprechenden Entscheidungen Jesu 
tiber das, was man zu thun oder zu lassen hat*. Nach dieser Kin- 
leitung fragen sie, ob man dem Caesar den census zahlen darf oder 
nicht. Hs ist das eine spezifisch judaische Frage gewesen. Judiéa und 
Samaria gehdrten seit 6 n. Chr. zu dem unmittelbar rémischen Steuer- 
gebiet; in den Liindern des Herodes Antipas und seines Bruders Phi- 
lippus wurden keine Steuern unmittelbar an Rom bezahlt. So empérte 
das Volk nicht sowohl die Grésse der von Rom gestellten Forderungen, 
als vielmehr die Thatsache an sich, dass Gottes Volk einem heidnischen 
und fremden Oberherrn einen Teil seiner Einkiinfte geben sollte. Nur 
mit Widerwillen und anfangs auch kriiftigem Widerstand hatten die 
Judaer dieses Zeichen der Unterwerfung auf sich genommen?. Nun 
verlangt man von Jesus, dass er sich laut gegen eine solche Schmach 
Israels ausspreche. Damit wiire er auf die Bahn verlockt, die ihm nach 


Galilaa sind sie Stiitzen der Regierung, in Judia sind sie Gegner derselben. Als 
solche treten sie auch an Jesus heran. Vgl. Kap. IX S. 178 Anm. 2. 

* Darin finden sie seine a\ySerw. (Mc 12 14: otdapey dtr &hy Shs et), die Offen- 
heit, die hinterlistigen Charakteren immer als Thorheit erscheint. 

* Damals erhob sich der Galilaer Judas in Judia gegen die Hinfiihrung der 
Steuerpflicht Act 5 37 Jos. antt. X VIII 4, bell. IL 118 VII 253. 
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seiner Messiasoffenbarung sich zuerst in versucherischem Gedanken 
dffnete: er hatte es darauf wagen miissen, an der Spitze eines auf- 
rithrerischen Volkes die Reiche der Welt und ihre Herrlichkeit zu ge- 
winnen. Jetzt hatte er liingst diese Versuchung iiberwunden, durch 
die er in den Dienst béser Michte getreten wire?. 

So durchschaut er die Heimtiicke in der an ihn gerichteten Frage. Die heidnische 
» Was stellt ihr mich auf die Probe, ob ich eurer Hinterlist entgehen ma 
kann?“ ruft er aus; ,bringt mir einen Denar, dass ich ihn sehe!“ (Mc 
1215). Dieser Wunsch ist auf ein rasches Ueberlegen Jesu zuriick- 
zufithren. Kupfermiinzen wurden in Palistina gepriigt; nach der Vor- 
schrift des jiidischen Gesetzes war auf ihnen meistens kein Abbild eines 
Lebenden zu sehen. Dagegen das umlaufende Silbergeld, insbesondere 
der Denar, war in den grossen Miinzstitten des rémischen Reiches 
gepragt und trug das Bild des Kaisers mit der Umschrift seines 
Namens. Jesus lisst sich nun eben deshalb einen Denar zeigen, um 
auf dessen spezifisch heidnische Prigung hinzuweisen. , Wess ist das 
Bild“, fragt er, ,und die Aufschrift?“ Das war wenigstens fiir die 
Pharisier eine bittere Frage. Gegen alles Gesetz haben sie Bilder 
lebender Wesen bei sich. Das Geld, das sie immer wieder ausgeben 
und einnehmen, ist seinem Charakter nach etwas Unjiidisches; es wider- 
spricht einer Vorschrift, die damals noch auf das strengste gehalten 
wurde. Man erwidert also Jesus, dass hier Bild und Aufschrift des 
Kaisers aufgeprigt sei, und erwartet, Jesus werde diesen Zustand fiir 
unwiirdig erklaren und zur Abschiittelung eines solches Zwanges, wider- 
gesetzliches Geld zu fiihren, auffordern?. 

Aber statt dessen giebt Jesus die Miinze zuriick mit den Worten: Jesu 
80 gebt dem Kaiser, was des Kaisers ist, und Gott, was Gottes ist. *™Svts: 
Damit spricht er keine staatsrechtliche Theorie aus etwa in dem Sinn, 
dass die beiden Gewalten des Staates und der Kirche neben einander 
bestehen sollen, ohne dass die eine von der Herrschaft der anderen 
gedriickt wird. Das wiirde Jesu Anschauung wohl kaum entsprechen 
und passt jedenfalls nicht in seine Zeit. Was er sagen will, geht schon 
aus der Form seines Satzes hervor. Die Geldfrage wird abgemacht, 
um etwas Wichtigeres zu betonen. ,, Wenn dieses Geld dem Kaiser 
gehért“, — und das beweist die heidnische Prigung — ,,8o gebt es 
ihm; im iibrigen aber denket daran, Gott in der rechten Weise zu 
dienen“. Jesus findet in seinem Volk so schlimme Art, die beseitigt sein 


1Vol. Kap. VII 8.113. 114. XII S. 319. 
2 Wie bitter dieser Zwang empfunden wurde, lehrt Ape 13 17: »niemand kann 
kaufen oder verkaufen, er habe denn das Gepriage, den Namen des Untiers“. Das 


geht urspriinglich auf die Miinzen. 
22* 
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sollte; die, welche jetzt diese Frage an ihn stellen, sind voll Hinterlist 
und Heimtiicke, die abzulegen ihre heilige Pflicht ist: Diesen Aufgaben 
gegeniiber erscheint es Jesus als etwas gar Geringes, wem man die 
Steuern bezahlt?. Er will, dass dem Kaiser die Pflicht geleistet werde: 
kann man einmal nicht ohne heidnisches Geld in Frieden leben, so 
kann es auch keine Siinde sein, von diesem Geld an den heidnischen 
Oberherrn Steuer zu zahlen. Also zur Anklage bei den Romern bietet 
Jesus keinen Anlass. Aber er verletzt auch nicht den Stolz des Gottes- 
volkes mit seiner Antwort. Vielmehr liegt in derselben auch eine 
stolze Geringschitzung dieses ,heidnischen* Geldes. Das ,gebt dem 
Kaiser, was dem Kaiser gehort“ klingt, nachdem zuvor auf das heid- 
nische Bild hingewiesen ist, kaum anders als ,gebt dem Heiden, was 
dem Heiden gehort“. Freilich ist bei Jesus diese Geringschitzung des 
heidnischen Geldes und damit der ganzen Steuerfrage auch darauf 
zuriickzufiihren, dass er inmitten eines erwerbsfreudigen Volkes das 
Geld als eine furchtbare Gefahr kennen gelernt hat. Der Satz z@¢ 
Svcxddwg of ta Ypijwota Eyovtes cic tHY BactActay tod Deod stcshebooytae 
(Mc 10 23) wirkt auch hier nach. Jesus steht auf dem Platze, den er 
gewaltsam von dem habsiichtigen Jagen nach Erwerb freihalt. Da 
meint er nicht, dass die Frage wegen der Pflicht der Steuerzahlung ge- 
eignet sein diirfte, den Eifer fiir Gottes Sache zu erwecken?. Endlich 
mag man auch Jesu eigene Zukunftserwartung nicht ausser Acht lassen. 
Er hofft, dass demnichst die Verheissung des Messiasreiches sich er- 
fiillt. Da fallt mit der Umgestaltung der Welt die jetzige Frage in 
sich zusammen. Aus Jesu Antwort konnte also keine Wafle gegen 
ihn geschmiedet werden. 

Bei dieser Entscheidung mochte der klare Scharfblick Jesu be- 
wundert werden, der die Gegner durchschaute und alle Schwierigkeiten 
zu tiberwinden wusste. Das mochte nun scharfsinnige Leute, die sich 
auf ihren hellen Verstand etwas einbildeten, zu einem geistigen Waften- 
gang mit Jesus locken. Die Pharisier und Herodianer hatten ihre 
Sache schlecht gemacht, die Sadducier gedachten es besser zu 
machen. Diese Sadduciierpartei war jetzt nicht mehr die grosse 


’ Ks ist im Grunde derselbe Kampf, wie wenn Jesus das Handewaschen seiner 
Jiinger fiir eine gleichgiltige Sache erklirt gegentiber der wichtigen Pflicht der 
Herzensreinheit Mc 71-23. Auch die Steuerpflicht gehdrt fiir Jesus zu dem, was 
nach Mc 7 15 von aussen an den Menschen herankommt und seinen Wert vor Gott 
nicht gefahrdet. 

2 Die an den Galiléer Judas sich anschliessende Partei nannte sich freilich 
die der Hiferer fiir Gottes Sache ({nhwrys: Jos. bell. Jud. IV 160); aber Jesus 
mochte das rechte Verstandnis fiir den Willen Gottes bei ihr vermissen. 
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patriotische Volkspartei, die sie unter dem hasmoniiischen Kénigshaus 
gewesen war, die gegeniiber den seitab stehenden Gesetzesmannern die 
Fahne des hohenpriesterlichen Kénigs hochhielt und das Streben nach 
weltlicher Macht und Grosse nicht als mit der Frémmigkeit unvereinbar 
erachtete. Jetzt ist von der einst grossen Volkspartei nur noch ein 
diirftiger Rest vorhanden, der im stillen Kimmerlein seine aufklireri- 
schen Gedanken hegt und pflegt und nur sehr selten sich damit an das 
Licht der Oeffentlichkeit wagt! (Zeitgesch. § 25). Nur wo sie 
schlimme Folgen pharisiischer Anschauungen nachweisen zu kénnen 
hoffen, sind sie bei der Hand, ihre entgegengesetzte Auffassung zu ver- 
treten (vgl. Act 236—9). Nun war ihnen, die an Auferstehung, Engel 
und Geister nicht glaubten, Jesu Predigt vom nahen Tag des Messias 
innerlich zuwider; die von einem Himmelsende zum anderen leuchtende 
Erscheinung des Messias, der von Engeln umgeben ist, die Vorstellung 
einer Auferweckung der Toten zum Gericht (vgl. das Herrnwort I Thess 
415) widersprachen ihrer niichternen Weltauffassung. Da versuchen 
sie es, Jesus in Verlegenheit zu bringen und so dem Gelichter derer 
auszusetzen, die ihn jetzt bewundernd umstehen; jedenfalls méchten 
sie sehen, ob der klar denkende Prophet nicht selbst durch die inneren 
Schwierigkeiten seiner Glaubensvorstellungen an diesen irre gemacht 
werden kann’. 

Nach Dt 255 soll der Bruder eines kinderlos verstorbenen Mannes Sone 
dessen Witwe heiraten. Darauf bauen die Sadduciier eine merkwiirdige “eae 
Geschichte: ,,Sieben Briider sterben kinderlos; die Witwe des Aeltesten 
ist schliesslich auch die Witwe des Jiingsten: wer von den sieben wird 
nun ihr Mann bei der Auferstehung der Toten sein?“ Die Erzahlung war 
scheinbar ganz dazu angethan, die Unméglichkeit eines ewigen Neben- 
einander der Personen darzuthun, die nach einander gelebt haben. Da 
ist es ein Beweis der sicheren geistigen Schlagfertigkeit Jesu, dass er 
sofort die rechte Antwort zur Hand hat, um seine Gegner zuriickzu- 


1 Doch war diese Richtung gerade unter dem alten Adel Jerusalems, der 
wenigstens teilweise noch in hasmoniische Zeit zuriickreichte, verbreitet. Sie hatte 
ihre Anhanger namentlich in den oberpriesterlichen Familien, nicht um ihres priester- 
lichen Amtes willen, sondern wegen der ehemaligen Verbindung des hasmondischen 
KGnigshauses mit dem Priestertum (Jos. antt. XVIII 17). Hs handelt sich also auch 
jetzt wohl um Mitglieder des Hohenrates. 

2 Beim Aufbruch nach Jerusalem hatte Jesus seine Jiinger davor gewarnt, 
sich seiner und seiner Worte zu schamen (Mc 8 3s). Bei den versucherischen Fragen, 
die jetzt in Jerusalem an ihn gerichtet werden, sieht man, woran er damals 
gedacht hat. Das regere geistige Leben der Hauptstadt verlangt Hrorterungen, 
wie sie in Galilia nicht verlangt worden waren. Um so wunderbarer erscheint die 
Klarheit, mit welcher Jesus solche Schwierigkeiten lést. 


Jesu Antwort. 


Diesseits und 
Jenseits, 
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weisen: denn viele Zeit liessen sie ihm jedenfalls nicht. Er macht 
diese aufklirungsstolzen Leute darauf aufmerksam, dass sie nicht alle 
Thatsachen in Rechnung ziehen, die fiir ihre Frage in Betracht kommen. 
,@eht ihr denn nicht in der Irre“, ruft er ihnen zu, , nur weil ihr weder 
die Schrift noch die Macht Gottes kennt?“ Die Klugheit der Saddu- 
ciier, auf die sie so stolz sind, zieht Jesus gar nicht in Frage; aber die 
Klugheit allein gentigt nicht, um zu einer richtigen Vorstellung zu 
kommen; man muss den ganzen Zusammenhang, in welchen die Hin- 
zelvorstellung einzugliedern ist, verstehen und iiberblicken. Jesus 
beweist zuerst, dass die Sadducier die Macht Gottes nicht recht 
kennen, Gott vermag die jenseitige Welt anders einzurichten als 
die diesseitige. ,,.Die Kinder dieser Welt freien und lassen sich freien, 
wer aber gewiirdigt ist, an jener Welt und an der Auferstehung der 
Toten teilzunehmen', der freit nicht mehr und wird nicht mehr gefreit; 
denn er kann auch nicht mehr sterben, ist engelgleich und ein Gottes- 
kind, weil er ein Kind der Auferstehung ist“ (Lc 20 3426). Le hat 
dieses Wort nach eigener Ueberlieferung etwas ausfiihrlicher als Me, 
der aber auch die Hauptpunkte bringt (Mc 12 25: ,wenn sie von den 
Toten auferstehen, freien sie nicht und lassen sich nicht freien, sondern 
sind wie Engel Gottes im Himmel“), Jesus betont hier also die Un- 
zulainglichkeit menschlichen Erkennens zur Erfassung einer Welt, die 
mit der gegenwirtigen nicht verglichen werden kann. Die Auferstan- 
denen gehoren einer héheren Welt an, die der Mensch bei allem Scharf- 
sinn und aller Gelehrsamkeit nicht kennt. Aber Gottes Macht ist gross 
genug, um auch die jenseitige Welt ebenso wohl zu ordnen, wie er die 
diesseitige wohl geordnet hat. Wer das nicht begreift, der meint, auch 
Gott kénne nur mit des Menschen kleinem Massstab messen: er kennt 
also Gottes Macht nicht. Am Texte des Lc ist namentlich der Hinweis 
auf das Nicht-wieder-sterben der Auferstandenen wertvoll; eine Welt, 
die den Tod nicht kennt, kann* ja wohl auch kein Geborenwerden, 
kein Heranwachsen, kein Sich-verm&hlen kennen. Aber Jesus will die 
Unfruchtbarkeit aller solcher Betrachtungen jenseitiger Dinge hervor- 
heben, wenn er stark den Gegensatz zwischen Diesseits und Jenseits, 


Hier ist die Auferstehung der Toten ein Vorrecht der Erwihlten; es kann 
sein, dass Jesus eine Auferstehung der Verworfenen zum Gericht tiberhaupt nicht 
in Aussicht nahm, da er die Strafe der Gottlosen nach Le 16 23 als sofort nach dem 
Tode eintretend dachte. Dass zum Gericht des Messias die Toten auferstanden sind, 
ist Mt 25 32 nicht ausgesagt, auch sonst nirgends angedeutet. 

* Freilich ist jede Bestimmung des Méglichen streng genommen ausgeschlossen, 
wo es sich um eine tiber alle menschliche Erfahrung hinaus liegende Welt handelt. 
Die Kategorien der Méglichkeit und Unméglichkeit zeigen nur, was in unsere Er- 
fahrungswelt sich einfiigen lasst und was nicht. 
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die Engelgleichheit und Gotteskindschaft der Auferstandenen betont. 
Damit ist alle Moéglichkeit abgeschnitten, den Glauben an die Auf- 
erstehung liacherlich zu machen. Jesus kénnte sich damit be- 
gniigen. Aber er will nicht bloss die Verspottung seines Glaubens 
abwehren; er will auch das gute Recht dieses Glaubens darthun. Zu 
dem Zweck beruft er sich auf die Schrift, deren massgebende Geltung 
von den Sadducaern nicht bestritten wurde. Jesus behauptet, dass die 
Sadducier die Schrift nicht gentigend kennen. Nun sucht er aber nicht 
nach einer Stelle, die unmittelbar von der Auferstehung der Toten 
handelt; solche Stellen hatte er ja, wenn nicht bei Ez 37 1—14, so doch 
sicher Jes 258 26 19 und Dan 1223 nachweisen kénnen. Aber Jesus 
will nicht bloss seinen Glauben als auch im A. T. ausgesprochen nach- 
weisen; er will gleichzeitig zeigen, dass dieser Glaube mit den Grund- 
gedanken der alttestamentlichen Religion aufs engste zusammenhinegt!. 
So verweist er auf eine Stelle, die scheinbar mit der Auferstehung der 
Toten gar nichts zu thun hat, die Stelle, da Gott dem Mose im feurigen 
Busch erscheint (Ex 32—6). Da sagt Gott zu Mose: ,ich bin der 
Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs“. Das fiihrt Jesus an und fiigt 
nur noch hinzu: ,Gott ist doch kein Gott von Toten, sondern yon 
Lebenden. Ihr irret gar sehr!“ 

Die einfache Bibelstelle wirkt auf Jesus wie eine Offenbarung. Zu Gottes Allmacht 
Moses Zeit waren die Erzvater lingst begraben. Aber Gott ist noch meee 
immer ihr Gott. Seine Treue gegen sie kann nicht mit ihrem Tode 
aufhéren; und da er immer Macht hat, ihnen Leben zu geben, so ver- 
biirgt Treue und Allmacht Gottes denen das ewige Leben, denen Gott 
einmal seine Gnade zugesagt hat. Hier wird also der Glaube an die 
Auferstehung der Toten an die jedem Israeliten wohlbekannten Wesens- 
eigenschaften Gottes angeschlossen. Damit ist aber die religidse 
Art dieses Glaubens gewihrleistet im Unterschied von den zweifelhaften 
Griibeleien selbst eines Plato iiber das Wesen des Menschen und der 
menschlichen Seele. Nicht darauf griindet sich die Gewissheit des 
Fortlebens nach dem Tode, dass die menschliche Seele von Natur un- 
zerstorbar und unsterblich ist?; biblischer Glaube ist vielmehr, dass 
Gott, der die Seele geschaffen hat, sie auch verderben kann (Mt 10 28); 


Die 
Schriftstelle. 


1 Jesus beweist also den Auferstehungsglauben nicht in der herkOmmlichen 
Form des Schriftbeweises, der nur aussagt, dass eine fiir verbindlich gehaltene 
Schriftstelle diesen Glauben ausspricht; er greift tiefer, sofern er den engen Zu- 
sammenhang des israelitischen Gottesgedankens mit dem Auferstehungsglauben 
nachweist. Zu solchem Nachweis bietet die alttestamentliche Stelle nur die Ge- 
legenheit. 

2 Vgl. Zevuer, Philos. der Griechen IT 1 * 825—834, 


Hochstes 
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344. XIII. Messiaskundgebung und Tod. 


aber Gottes Treue und Allmacht lasst den Menschen nicht wieder los, 
den sie einmal fiir sich gewonnen hat; und eine wichtige Seite des 
darauf sich griindenden Gottvertrauens ist die Hoffnung auf die Fort- 
dauer der Personlichkeit iiber den Tod hinaus. Wer Gottes ist, weiss, 
dass er nicht ,,sterben“ wird: denn Gott wird immer sein Gott bleiben, 
und Gott ist kein Gott der Toten}. 

So haben also die Sadducier doch auch nicht mehr erreicht, als 
vor ihnen Pharisier und Herodianer; es war vergebliche Miihe, diesen 
Propheten durch verfangliche Fragen zu unkluger Rede verlocken zu 
wollen. Ein solcher Versuch wird denn auch an diesem Tag nicht 
mehr gemacht. Hs ist ohne feindselige Absicht geschehen?, wenn jetzt 
noch ein Schriftgelehrter, der sich tiber Jesu klare Entscheidungen ge- 
freut hat, mit der Bitte an Jesus wendet, ihm das Gebot zu sagen, das 
ihm unter allen Geboten des Gesetzes als das erste und wichtigste 
erscheine. Die Frage war fiir das Judentum von besonderer Bedeu- 
tung, da das ganze Leben nach dem Gesetz geregelt werden sollte, wo- 
bei leicht einmal zwei Gebote mit einander konkurrierten, also gleich- 
zeitig Erfiillung forderten, wahrend doch nur das eine oder das andere 
erfiillt werden konnte. Gewohnlich meinte man, dass die Ordnung des 
Dekalogs hier massgebend sei, und zwar so, dass alle Einzelgebote sich 
unter die Rubriken der zehn Hauptgebote unterbringen liessen. So 
hat namentlich Philo die ganze mosaische Gesetzgebung dargestellt 
(Zeitgesch. 8. 198—203). Derselbe Gesichtspunkt lag auch der von 
Jesus angefiihrten Bestimmung der Aeltesten iiber Opfer und Kindes- 
pflicht zu Grunde (Mc 7 10-13). Fiir den Schriftgelehrten mochte es 
auch deshalb wichtig sein, Jesu Anschauung iiber das héchste Gebot 
kennen zu lernen, weil er von da aus Jesu Predigt tiberhaupt in ihrer 
Higenart besser zu verstehen hoffte. Jesus erwidert nun durch An- 
fiihrung nicht bloss eines, sondern zweier Gebote. Zuerst nennt er ein 
jedem Israeliten von friiher Kindheit dusserst geliufiges Wort: ,,Hére, 
Israel, der Herr, dein Gott, ist ein einiger Gott, und du sollst lieben 


* Wer fiir den Glauben an die Auferstehung der Toten einen naturwissen- 
schaftlichen Beweis fordert, wird also auch hier ganzlich leer ausgehen; wer aber 
naturwissenschaftliches und religiéses Erkennen auseinanderzuhalten gelernt hat, 
der wird in dieser Antwort Jesu eine kurze und doch vollstiéndige Darlegung und 
Begriindung des Auferstehungsglaubens erkennen. 

> Von einer solchen weiss Mc 128 nichts; vielmehr wird hier gesagt, der 
Schriftgelehrte habe erkannt, dass Jesus den Sadduciern treffend (xah@<) ge- 
antwortet habe. Demgemass erzihlt Mc 12 34, dass Jesus selbst diesen Schrift- 
gelehrten zuletzt lobt. Dagegen machen Mt (22 35) und Le (10 25) auch diese Frage 
zu einer solchen, die Jesus versuchen soll. So lassen auch beide spiiteren Evangelisten 
das Lob des Schriftgelehrten weg. 
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Gott deinen Herrn von ganzem Herzen, von ganzer Seele, von ganzem 
Gemiit und mit all deiner Kraft“ (Dt 6 45). Dieses Gesetzeswort stand 
in den Kapseln an den beiden Gebetsriemen ([*729 = oviaxripra Mt 
235), deren einen man am linken Oberarm, deren anderen man iiber 
der Stirne trug; es stand ferner auf der Pergamentrolle, die im Kiistchen 
tiber dem rechten Thiirpfosten an Haus- und Zimmerthiir lag (Aristeas 
158 159, WENDLAND); es wurde endlich jeden Morgen und Abend ge- 
betet (Jos. antt. [V 212 213). Wenn also Jesus auch riickhaltlos dieses 
Gebot als das erste bezeichnet, so erklart er damit eine immerhin weit- 
gehende Uebereinstimmung seiner Auffassung menschlicher Pflicht mit 
der Auffassung seines Volkes: auch ihm ist die Hingabe der Person 
an den einen Gott die Grundforderung, die sich durch Erfiillung der 
einzelnen Gebote in ihrer Geltung behauptet. Aber die Betonung 
dieses Gebotes giebt also kein unterscheidendes Merkmal zwischen 
Jesus und dem herrschenden Judentum. Deshalb fiigt Jesus noch ein 
zweites Gebot zu dem ersten hinzu, indem er fiir dieses zweite Gebot 
gleichen Wert in Anspruch nimmt: ,Das zweite ist dies: du sollst 
deinen Nachsten lieben als dich selbst. Grdésser als diese ist kein an- 
deres Gebot“ (Mc 12 31). Dieses Gebot der Liebe zum Nichsten 
(Lev 19 18) war nicht vom Judentum besonders ausgezeichnet. In der 
Hervorhebung dieses Gebotes lag also das Neue in Jesu Antwort. Er 
bleibt nicht dabei stehen, die Hingabe an Gott in unterschiedsloser 
Erfiillung simtlicher durch Gesetz und Herkommen geheiligten Gebote 
zu sehen. Durch die Gleichordnung des Gebotes der Nichstenliebe 
mit dem der Gottesliebe werden die Kultusgebote, die Reinheitsgebote, 
die Speisegebote u. a. zuriickgestellt®. Das war thatsachlich die kurze 
Forme! fiir die ganze bisherige Bethatigung Jesu gegeniiber Gesetz 
und Herkommen. Fasten, Sabbat, Reinheitsgebote hat er zuriicktreten 
lassen; Hilfe und Barmherzigkeit ist sein Leben gewesen. Dem Schrift- 
gelehrten ist die Entscheidung Jesu wohl eine Ueberraschung; aber er 
ist damit einverstanden; er fiihlt sofort den Unterschied Jesu von der 
herrschenden Richtung heraus, erklairt aber ausdriicklich, dass aller- 
dings Gottesliebe und Nachstenliebe tiber allen Brandopfern und son- 


1 Josephus giebt hier sicher den Inhalt des yW wieder, auch wenn er das Ge- 
bot der Gottesliebe nicht ausdriicklich erwahnt. 

2 An sich brauchte das ja nicht in der Entscheidung Jesu zu liegen. Jesus 
hatte ja alle Kultusgebote als Erklarungen des Gebotes der Gottesliebe fassen und 
die sittlichen Gebote, unter dem Gebote der Nachstenliebe zusammengefasst, den 
Kultusgeboten gleichstellen kénnen. Aber auch der Schriftgelehrte versteht die 
Erklirung Jesu ohne Weiteres so, dass die Gottesliebe nicht sowohl in Opfern als 
vielmehr in Thaten der Nachstenliebe sich auswirken miisse. Und weil er es so 


versteht, wird er von Jesus gelobt. 
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stigen Opfern stehen. Da freut sich auch Jesus: ,du bist nicht ferne 
von Gottes Reich sagt er zu ihm. Das heisst doch wohl: ,wenn du 
nach diesen Grundsiitzen lebst, so brauchst du das Gericht des Messias 
nicht zu fiirchten.“ 

Aber der Schriftgelehrte begehrt noch eine Auslegung des ihm 
weniger geliufigen Gebotes der Nichstenliebe?, Er fragt: ,wer ist 
denn der Nachste, den ich lieben soll?“ Damit setzt er irgend welche 
Begrenzung dieses Begriffes voraus. Es scheint ja ganz natiirlich zu 
sein, dass die Pflicht der helfenden Liebe sich nach der gesellschaftlichen 
Entfernung der Menschen von einander abstuft. Das Glied der eigenen 
Familie geht dem Fremden vor, der Volksgenosse und Glaubensgenosse 
dem einem anderen Volk angehdrigen Heiden. ,Wo ist nun der 
Punkt“, meint der Schriftgelehrte, ,wo die Pflicht einem anderen 
Menschen gegeniiber iiberhaupt aufhért?“ Da erzihlt Jesus das 
Gleichnis vom barmherzigen Samariter (Lic 10 29—37). Er kniipft an 
an die Gefahren der beriichtigten Strasse von Jerusalem hinab nach 
Jericho, die er zwei Tage zuvor heraufgezogen war. Hier in dem 
hdhlen- und schluchtenreichen Gebirge trieb sich allerlei gefahrliches 
Gesindel umher, das dem Wanderer auflauerte. Da tallt nun einer 
unter die Riuber, die ihn niederstrecken, auspliindern und: halbtot 
liegen lassen. Was fiir ein Mann das gewesen ist, ob Jude oder Nicht- 
jude wird nicht gesagt: es geniigt vdllig, dass er ein Mensch war 
(%vSownde tts). Da gehen des Weges heilige Manner, ein Priester, ein 
Levit, Leute, die in ihrem Beruf nur mit Opfer und Gottesdienst be- 
schaftigt sind, die mehr als irgend ein Laie an der heiligsten Statte 
Israels verkehren; aber zur Barmherzigkeitsiibung und Hilfeleistung 
sind sie nicht erzogen”: sie sehen den Ungliicklichen daliegen und 
geben an ihm voriiber, ob sie nun ein alnliches Schicksal fiirchten, wie 
es ihn getroffen hat, oder ob sie durch Ekel oder Gleichgiltigkeit oder 
Tragheit von einem kriaftigen Anfassen abgehalten werden. Das Wahr- 
scheinlichste ist ja wohl, dass ihr heiliger Beruf sie schleunigst nach 
Jerusalem rief, so dass sie unterwegs sich unméglich aufhalten konnten. 
Gliicklicherweise kommt nun aber doch noch ein dritter Reisender die 


* Auf dieses Gebot kommt es ja auch hauptsichlich an, nachdem erkannt ist, 
dass mit ihm auch das Gebot der Gottesliebe erfiillt wird. Freilich ist das nicht so ge- 
meint, als ob das Gebot der Gottesliebe gar keinen Spielraum iiber das der Nachsten- 
liebe hinaus hatte; mehr als einmal mahnt Jesus zum Gottvertrauen, z. B. Mc 11 22 
gyete miotty Dod. 

° Es ist hier eine &hnliche Wahrnehmung mitgeteilt, wie wenn Jesus den 
Pharisiern vorwirft, dass sie im Leisten des Zehnten von peinlichster Gewissen- 
haftigkeit sind, aber nach Recht, Barmherzigkeit und Treue gar wenig fragen (Mt 
23 23. Vol. S. 355). 
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Strasse entlang, der ist offenbar weniger iiberhiuft mit Geschiften; 
es ist ein Halbjude, ein Samariter, der am jiidischen Gottesdienst nicht 
teilnehmen darf und von den Juden als vor Gott unrein verachtet wird. 
Der sieht auch den Verwundeten am Wege liegen und hat Erbarmen 
mit ihm, tritt hinzu, wiischt die Wunden mit Oel und Wein aus, legt 
den ersten Verband an, hebt den Ohnmichtigen auf sein eigen Tier 
und bringt ihn so in eine Herberge an der Strasse!; er selbst freilich 
kann infolge seiner Dienstleistung an diesem Tag nicht mehr weiter- 
kommen. Da pflegt er noch seinen Kranken und empfiehlt ihn am an- 
dern Morgen dem Wirt, dem er sogar noch die Mittel fiir etwaige Auf- 
wendungen teils sofort einhandigt, teils fiir spiter zusichert. So 
weit erscheint das Gleichnis als eine Veranschaulichung des Gedankens, 
den der mit Jesus sprechende Schriftgelehrte vorher geiussert hat, 
dass Liebe zum Nachsten mehr wert ist als Brandopfer und alle tibrigen 
Opfer. Priester und Levit sind trotz ihres heiligen Amtes am Altar 
weniger wert als der fiir unrein geltende Samariter, weil sie die Hilfe 
nicht leisten, welche der Samariter leistet. Aber Jesus antwortet ja 
durch dies Gleichnis auf die Frage, wer denn der Nichste sei, dem man 
helfen miisse. Da nun der Begriff ,, Nachster“ (6 zAystov = 21) seiner 
Natur nach ein reciproker Begriff ist, so kann Jesus die Frage auch 
umkehren und fragen, wer sich denn dem Verwundeten hier als Freund 
und Nichster bewiesen habe”. Schwierigkeit macht die Antwort darauf 
natiirlich nicht. Dem Verwundeten ist nur der ein Freund und Nichster 
gewesen, der ihm geholfen hat. ,So gehe hin und thue desgleichen!“ 
heisst Jesu letzte Mahnung an den Schriftgelehrten; statt zu fragen: 
,wer steht mir so nahe, dass ich ihm helfen muss?“ oder im einzelnen 
Fall: ,,steht mir denn der Ungliickliche auch so nahe, dass ich ihm zur 
Hilfe verpflichtet bin?“ thut man besser, sogleich zu helfen; dann wird 
man es hinterher erkennen, dass solche Hilfeleistung die Menschen 
einander zu Nachsten und Freunden macht. Nicht die bereits be- 
stehende Beziehung der Menschen zu einander begriindet die Pflicht der 
Hilfeleistung; diese Pflicht wird vielmehr begriindet durch die Még- 
lichkeit, durch helfende Liebe auch dem vorher Fremden nahe zu 
kommen. So giebt Jesus einen Lebensgrundsatz, der die neben ein- 
ander hergehenden Menschen innig mit einander verbinden und ver- 
kniipfen soll; die hilfreiche Liebe soll die Menschheit aus einer blossen 


1 Zwei alleinstehende Herbergen (Chan) sind auf der Strasse von Jerusalem 
nach Jericho auch jetzt vorhanden. 

2 Damit ist allerdings die Antwort vorweggenommen: die Frage zeigt, dass es 
Jesus nicht auf die vor der Hilfleistung bestehende Freundschaft ankommt, sondern 
auf die durch die Hilfleistung geschaffene Freundschaft. 
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Summe fiir sich lebender Individuen zu einer innerlich zusammenge- 
horigen, sich als organische Hinheit fiihlenden Gemeinschaft umge- 
stalten }. 

Als damit die Fragen dieses Schriftgelehrten erledigt waren, war 
die Arbeit Jesu fiir diesen Tag gethan. ,Es wagte keiner, ihn noch 
etwas zu fragen* (Mc 12 34). Vielleicht hat Jesus noch zur Ver- 
anschaulichung der Aussage von dem héheren Wert der Liebesiibung 
gegeniiber dem Opfer das jedenfalls in Jerusalem geredete Wort ge- 
sprochen, worin er seine Jiinger anweist, ein Opfer unter Umstinden 
undargebracht am Altar stehen zu lassen, wenn die Pflicht, mit dem 
Bruder sich auszuséhnen, noch nicht erfiillt ist (Mt 5 23 24). In Jeru- 
salem ist das Wort gesprochen; denn nur da gab es einen Altar, auf 
den man Opfergaben brachte; das Gespriich mit dem Schriftgelehrten 
bot die Gelegenheit zu solcher Rede. Da nun nach Mc 12 34 keiner 
mehr Jesus zu fragen wagte, gingen alle weg, jeder in sein Haus 
(Joh 753); Jesus aber verbrachte die Nacht wieder am Oelberg. 

Donnerstag friih ist er wieder auf dem heiligen Platz und sitzt bald 
inmitten einer grossen Volksmenge, die er belehrt. Da machen seine 
Gegner noch einmal einen Versuch, sein Ansehen bei der Menge zu 
brechen. Auch in Jerusalem weiss man, dass Jesus der Zollner und 
Siinder Freund ist (Mt 1119 Lc 734); wenn es nicht durch die zahlreichen, 
in Jerusalem wegen des Festes anwesenden Galilier bekannt wire, so 
hatte man von Jesu Uebernachten bei Zakchius in Jericho und von der 
Salbung durch das siindige Weib in Bethanien doch gewiss gehért. 
Gerade dieses letzte Vorkommnis hat wohl den nachsten Anlass geboten 
zu dem Versuch, welchen schriftgelehrte Pharisier noch einmal machen, 
ihrem Volk den bewunderten Propheten als einen in Wahrheit verwerf- 
lichen Mann zu kennzeichnen. Seine Liebe zu den Siindern soll ihn 
verderben. Im Hause des Simon hat Jesus einer tibel beleumdeten Frau 
die Stindenvergebung verheissen; jetzt wird ihm auf dem Tempelplatz 
ein Weib vorgefiihrt, das der That des Ehebruchs iiberfiihrt ist. Das 
Gesetz redet hier ganz unmissverstindlich. Nach Lev 2010 Dt 22 22 
muss ein solches Weib durch Steinigung sterben. Doch da jetzt der 
grosse Prophet in den Mauern Jerusalems weilt, findet man es gut, zu- 
naichst auch seine Meinung zu héren*®. Gegen seine sonstige Art 


* Jesu Anschauung vom Reiche Gottes deckt sich keimeswegs mit diesem 
Gedanken der durch hilfreiche Liebe verbundenen Menschheit; aber dass die im 
Gottesreich vereinigte Menschheit diesen Gedanken verwirklichen werde, ist eine 
folgerichtige, wenn auch von Jesus selbst nirgends ausgesprochene Erganzung seiner 
Gedankenwelt. 

* Das Wort eines bekannten Schriftgelehrten hatte auch im spiteren Juden- 
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zaudert Jesus diesmal mit der Antwort. Hr beugt sich, da er am Boden 
sitzt, nachdenklich vor und schreibt mit dem Finger irgend welche 
Zeichen auf das Pflaster. Dann sieht er kurz auf und sagt: ,,wer unter 
euch schuldlos ist, werfe den ersten Stein auf sie“, beugt sich wieder 
vor, schreibt wieder Zeichen auf die Erde. Also er urteilt: Den Tod 
hat sie verdient; aber wer selbst nicht schuldlos ist, sollte andere nicht 
richten. Es handelt sich hier nicht um ein vollstreckbares Todesurteil. 
Das konnten weder die Klager noch Jesus fallen; das Recht iiber Leben 
und Tod hatte der rémische Prokurator. Hs handelt sich um die theo- 
retische Frage, ob das mosaische Gesetz mit Recht auf ein solches 
Vergehen den Tod setzte. Die Anwesenheit der schuldigen Frau ist 
fiir sie eine schwere Strafe und dient zur lebendigen Veranschaulichung 
der Streitfrage 1. Jesus erledigt diese, indem er die Schuld der Frau 
nicht herabzumindern sucht, aber auf die Allgemeinheit menschlicher 
Schuld hinweist: ,, Wenn jeder gestraft wiirde, wie er verdient hat, wer 
wiirde dann straflos bleiben?“ — Er hat sich sofort nach seiner Ent- 
scheidung wieder vorgebeugt; er will die Wirkung seines Wortes nicht 
durch weitere Rede und Gegenrede stéren und stéren lassen. Und das 
Wort hat gewirkt. Wie er wieder aufsieht, steht von den Klagern 
keiner mehr da, nur das Weib inmitten des Jesus umgebenden Zuhorer- 
kreises: einer nach dem anderen hat sich still hinweggeschlichen. Jesus 
stellt das noch fest: ,, Wo sind deine Kliger?“ fragt er das Weib, , hat 
dich keiner verurteilt?“ Sie antwortet: ,keiner“. Da entlasst sie 
Jesus: ,auch ich verurteile dich nicht; gehe hin und siindige nicht 
mehr!“ Jesus hat erreicht, dass man ihm nicht schwichliche Nachsicht 
gegen die Siinde vorwerfen konnte und doch die von ihm geiibte und 
geforderte Pflicht der Vergebung verstehen musste®. Der Angriff ist 
abgeschlagen. 


tum bindende Kraft, selbst wenn er keinerlei offentliche Stellung bekleidete. Akiba 
verurteilte jemand zu einer empfindlichen Geldstrafe, weil er einer Frau auf der 
Strasse die Kopfbedeckung abgenommen hatte (Baba Kamma 8 6). 

1 Doch darf man nicht vergessen, dass die Jerusalemer nicht immer nach dem 
Prokurator fragten (vgl. Act 7 58), und dass auch dieser gerade in solchen Fallen hand- 
greiflicher Schuld die Bestrafung wohl nicht ungern der volkstiimlichen Gerichts- 
barkeit iiberliess. So ist es doch fraglich, ob das gesetzlich nicht vollstreckbare 
Urteil eines Propheten nicht thatsichlich doch vollstreckt worden ware. 

2 Das Urteil Jesu ruht auf derselben Erkenntnis der allgemeinen Siindhaftig- 
keit, wie die Rede von den erschlagenen Galiliern und dem Turm beim Siloahteich 
(vgl. S. 829 Le 131~9). Die Frau ist iiber einer Stinde tiberrascht worden; aber 
keiner ihrer Klager ist ganz frei von Siinde. Und Siinder, die selbst Gottes Gericht 
zu fiirchten haben, sollten sich nicht gegenseitig verurteilen. Vgl. in der Berg- 
predigt Le 6 37 4142 = Mt 7 1-5. 
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Alle Mittel des geistigen Kampfes gegen Jesus waren damit er- 
schdpft; umsonst hatte man ihn zur Rede gestellt wegen seines gewalt- 
samen Vorgehens auf dem Tempelvorplatz; umsonst hatte man versucht, 
ihn mit den rémischen Oberherrn in einen verderblichen Zwist zu 
stiirzen, umsonst hatte man seinen Glauben ins Liacherliche ziehen 
wollen, umsonst hatte man ihn als einen Beschiitzer des Verbrechens 
zu brandmarken beabsichtigt. Er hatte es verstanden, alle diese wohl- 
gezielten Schlige abzuwehren. Und doch erschien es dem Synedrium 
als unumgingliche Notwendigkeit, ihn rasch zu beseitigen. Am Freitag 
abend sollte das Passahfest seinen Anfang nehmen; jetzt war Donners- 
tag morgen und noch immer der Tempelvorplatz von Jesu Anhingern 
in unertriglicher Weise besetzt. Da beschloss man, sich seiner Person 
in méglichst unauffilliger Weise zu bemachtigen. Denn eine Festnahme 
inmitten der um ihn versammelten Menge konnte nicht ohne grosses 
Aufsehen geschehen und hitte leicht zu gefahrlichen Unruhen fiihren 
kénnen (Mc 1412). Hs lag nun sehr nahe, an eine Verhaftung bei Nacht 
zu denken. Jesus ging abends mit seiner verhiltnismassig kleinen Schar 
regelmissig aus der Stadt, um irgendwo im Freien zu tibernachten. Hs 
kam also nur darauf an, den Ort dieses nichtlichen Aufenthaltes aus- 
findig zu machen und eine Anzahl Bewaffnete mitzunehmen; auf ernsten 
Widerstand durch die im ganzen wehrlosen Jiinger brauchte man nicht 
zu rechnen }. 

Es ware nun dem Synedrium ohne Zweifel auch ohne weitere Bei- 
hilfe nicht schwer gefallen, zu erfahren, wohin Jesus am nichsten 
Abend ging. Es geschah dies ja in voller Oeffentlichkeit und konnte 
von jedermann beobachtet werden. Aber Paulus (I Kor 11 93) und Me 
(14 1011) stimmen darin tiberein, dass Jesus ausgeliefert worden ist. 
Und zwar erzahlt schon Mc, dass der Jiinger Judas Iskarioth, der zur 
Zahl der Zwolf gehorte, nicht etwa aus Unvorsichtigkeit und Irrtum 
den Aufenthaltsort Jesu in der nachsten Nacht vorlaut verraten hat; 
vielmehr ging er zu den Jesu feindlichen Oberpriestern und teilte innen 
mit, er wolle innen Jesus ausliefern?; auch liess er sich Geld von ihnen 
versprechen. Schon jetzt gab er ihnen wohl die Zeit an, wann er die 


? Durch die gewaltsame Tempelreinigung darf man sich nicht beirren lassen. 
Da hatte die Gemeinde Jesu das Jerusalemer Volk auf ihrer Seite; bei der Ver- 
haftung Jesu sollte sie einer mindestens gleich starken Anzahl bewaffneter Leute 
gegentiberstehen. 

> Mc 1412 anyhSev mpd¢ todo apyrspsic, tva adtoy nupadot adtots. Das Joh- 
Evangelium setzt nur einen Gang des Verriters zu den Feinden voraus und zwar 
von dem letzten Mahle Jesu aus (Joh 13 2-27 30). Aber die synoptische Darstellung 
verdient wohl den Vorzug, da die Ausriistung der Hascher und die Hinberufung des 
Synedriums auch Zeit in Anspruch nahm., 
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Hascher abholen und zur Verhaftung Jesu fiihren werde. Das musste 
in der nachsten Nacht geschehen, wenn der Prozess noch vor dem Fest 
beendigt sein sollte. 

Die Griinde, die Judas zu dem Verrat an Jesus veranlassten, 
werden beim Mangel aller Quellenaussagen niemals ganz sicher auf- 
geklart werden kénnen; doch kann auch hier aus den Thatsachen 
wenigstens einiges sicher erschlossen werden. Offenbar falsch ist es, 
wenn die spiteren Evangelien in Judas nur den habsiichtigen Men- 
schen sehen, der Jesus verraten habe, bloss um den Preis des Verrates 
zu erhalten (Mt 26 15 ti Oéderé wor dodvar — hier noch gemildert durch 
Mt 27 s—10; Joh 126). Auch dieser Judas war einstmals, Busse und 
die Nihe des Gottesreiches predigend, durch die Ortschaften Galiliias 
gewandert; er hatte nachher mit Jesus die Entbehrungen der Flucht 
und Wanderung auf heidnischem Boden geteilt; auch er hatte jetzt 
alles verlassen und war Jesus nachgefolgt. Kin solcher Mann konnte 
ja hinterher Geld fiir seinen Dienst annehmen; aber nur um des 
Geldes willen hat er Jesus nicht verraten, so gewiss Jesus nicht 
einen Dieb zum Verwalter der nur dem Joh-Evangelium bekannten 
gemeinsamen Kasse gemacht hitte (Joh 126 1329), Weiter fiihrt die 
Ueberlegung, dass Judas jedenfalls nicht in Jesus den Messias sah, 
als er ihn auslieferte. Den Messias an seine Feinde ausliefern, wire 
die grésste Thorheit, da ja der Messias der kiinftige Richter ist; also 
teilt Judas den Glauben Jesu und der anderen Jiinger nicht. Hine 
sichere Bezeugung des Glaubens, dass Jesus der Messias sei, haben 
wir nur von Petrus (Mc 829) und den Zebediusséhnen (Mc 10 37), 
d. h. von den Jiingern, welche die Verklarung des Herrn geschaut 
hatten, denen auf den Hoéhen am Hermon die Herrlichkeit ihres Herrn 
aufgeleuchtet war (Mc 92—8). Nun haben ja wohl noch andere Jiinger 
diesen Glauben geteilt; dass nicht alle ihn teilten, beweist eben der 
Verrat des Judas!. Auch diese Zweifler fanden ja bei Jesus noch ge- 
nug, was sie dauernd an ihn binden mochte, vor allem seine der phari- 
siischen oft ganz entgegengesetzte Auffassung der menschlichen Piicht, 
tiberhaupt seine klare und feste Persénlichkeit. Solange Jesus selbst 
von seinem Messiasglauben in der offentlichen Predigt schwieg, mochte 
ihnen (also jedenfalls dem Judas) diese Anschauung als eine Seltsam- 
keit ohne gréssere Bedeutung erscheinen. Jetzt in Jerusalem aber 


1 Vol. Kap. XI 8. 254. Die Mehrzahl der Jiinger nahm wohl die Messias- 
hoffnung Jesu gerne auf als eine freudige Aussicht in triiber Zeit. Aber die Griinde, 
an Jesus bis in den Tod festzuhalten, lagen nicht in dieser Messiashoffnung, sondern 
in dem, was den Hinzelnen schon vor dem Petrusbekenntnis mit Jesus verbunden 


hatte. 
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wurde die Sache anders!. Jesus wollte sich als Messias zeigen, als er 
entsprechend der Weissagung Sach 99 in Jerusalem einzog; die ge- 
waltsame Tempelreinigung schien eine ganz neue Art der Wirksamkeit 
Jesu zu eréfinen: bisher hatte Jesus nur durch die Kraft seines Wortes, 
nicht durch die Kraft seiner Arme gewirkt; dazu kam auch hier die 
jedenfalls ein jiidisches Gemiit sehr aufregende Aeusserung, Jesus 
wolle das Menschenwerk dieses Tempels durch einen anderen, nicht 
von Menschenhand erbauten, ersetzen. Auch die trotzige Abweisung 
der Anfrage des Hohenrates mochte dem nicht gefallen, der das 
stiirmische Vorgehen auf dem Tempelvorplatze nicht billigte. Und nun 
sah Judas den Kampf Jesu gegen die anerkannten Haupter seines 
Volkes. Dabei stand Passah vor der Thiir, grosse Pilgerscharen 
kamen nach Jerusalem; iiberall freute man sich der Zusammengehorig- 
keit mit dem Tempel und seinen Hiitern; nur die Gemeinschaft Jesu 
ging ihre eigenen Wege. Also die Messiaskundgebung Jesu stiess den 
Judas ab; der Eindruck der Heiligtiimer Jerusalems zog ihn an und 
iiberwiltigte ihn. Man mag daran denken, dass selbst ein Paulus nach 
jahrzehntelanger erfolgreicher Wirksamkeit im Dienste eines gesetzes- 
freien Evangeliums doch bei einem Aufenthalt in der zum jiidischen 
Wochenfeste geschmiickten Stadt sich herbeigelassen hat, 6offentlich 
als ein treuer Sohn des gesetzlichen Judentums zu erscheinen, aller- 
dings auch in der Absicht, seine judenchristlichen Glaubensgenossen 
mit sich zu versdhnen (Act 21 21-26, vgl. Gal 5 4). Doch alles das er- 
klirt nur, dass Judas sich in Jerusalem von Jesus getrennt, nicht aber, 
dass er ihn selber ausgeliefert hat®. Die Persdnlichkeit Jesu hatte 
doch einst auch auf ihn eine grosse Gewalt ausgeiibt. Hier muss nun 
wohl noch mit der Thatsache gerechnet werden, dass Jesus selbst 
seinen Tod immer wieder vorherverkiindete, dass er durch die Art 
seines Kampfes mit dem Hohenrat dieses Schicksal selber zu beschleu- 
nigen schien, dass man keineswegs wusste, ob nicht auch Glieder der 
Jiingergemeinde in seinen Tod verstrickt wiirden — Jesus selbst hat 
das wie eine sichere Thatsache vorausgesagt (Mc 1039). Wenn nun 
Judas wirklich den Tod Jesu fiir unausbleiblich hielt — und es wird 
auch nicht an Stimmen der Gegner gefehlt haben, die ihm das sehr 


1 Die Griinde dieses Umschwungs S, 314. 315. 

° Hs soll hier keine, Rettung“ des Verraters vorgenommen werden. Aber der 
Geschichtschreiber hat die Aufgabe, ein so auffallendes Ereignis zu erkliren. Denn 
auffallend muss es sein, dass Judas im Auftrage Jesu einst Busse und die Nahe des 
Himmelreichs predigte, dann mit Jesus die entbehrungsvollen Wanderungen durch 
das Heidenland mitmachte, endlich die gefahrvolle Jerusalemreise nicht scheute, 
aber zuletzt in Jerusalem Jesus verraten hat. 
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glaublich erscheinen liessen — dann mochte er hoffen, wenn er selbst 
Jesus in die Hand seiner Gegner lieferte, vielleicht nicht bloss seine 
eigene Person, sondern auch die anderen Freunde vom sicheren Unter- 
gang zu retten. Nachweisen lassen sich ja bei dem Stande unserer 
Quellen diese Bewegegriinde des Judas nicht; doch diirften die auf 
sichere Thatsachen gegriindeten Schliisse wenigstens in die Nahe der 
Wabrheit fiihren. 

Noch lehrt Jesus auf dem Tempelplatz. Er nimmt Bezug auf 
einen Einwand, den schriftgelehrte Leute gegen sein Messiastum er- 
hoben haben. Das Joh-Evangelium giebt uns diesen Einwand (Joh 
7 41 42) ohne Jesu Antwort}, Der Einwand lautet: ,kommt denn der 
Messias aus Galilia? sagt nicht die Schrift, dass der Messias aus dem 
Samen Davids und aus Bethlehem kommt, dem Dorfe, wo David 
war?“ Das war allerdings ein sehr naheliegender Einwand; denn die 
Herkunft des Messias aus dem Hause Davids war einer der sichersten 
Punkte in der ganzen Anschauung vom Messias (II Sam 716 Jes 
111—9 Mich 51). Der Einwand war noch eindrucksvoller, weil er auf 
judéischem Boden gegen den Galilier erhoben wurde, und weil die Ju- 
diaer in David mit Stolz den Angehérigen ihres Stammes sahen. Jesus 
macht nun nicht etwa den Versuch, seine Herkunft von David oder 
aus Bethlehem nachzuweisen; vielmehr sucht er an der Hand eines 
Schriftwortes zu zeigen, dass es falsch sei, in einem Nachkommen 
Davids den Messias zu erwarten?, Hr verweist auf den Anfang des 
110. Psalms, den er an diesem T'ag noch einmal anfiihrt, der ihm also 
gerade jetzt sehr lebhaft vor Augen stand. Der Psalm wird in der 
Ueberschrift ausdriicklich auf David zuriickgefiihrt; dann heisst es: 
»es spricht Jahve zu meinem Herrn: Setze dich zu meiner Rechten, 
bis ich deine Feinde hinlege als Schemel fiir deine Fiisse.“ Da unser 
hebriischer Text und die LX X den Psalm ausdriicklich auf David zu- 
riickfiihren, und da Zweifel an der Richtigkeit solcher Aussagen jener 
Zeit und insbesondere dem jiidischen Volke ginzlich fremd waren, 
musste der klare Geist Jesu hier auf eine Schwierigkeit stossen; unter 
dem Herrn Davids war jedenfalls der Messias gemeint — denn wel- 


1 Die Synoptiker geben nur Jesu Antwort wieder. Der entsprechende Hin- 
wand muss in Jerusalem gegen Jesus erhoben worden sein, selbst wenn der 
Johannesevangelist sich nicht auf eine ihm zugekommene Ueberlieferung bei seinen 
Angaben gestiitzt hatte. 

2 Hs handelt sich hier keineswegs darum, dass Jesus im Messias nicht bloss 
den Sohn, sondern auch den Herrn Davids gesehen hatte. Vielmehr ist Jesu Ge- 
danke nach Mc 1237 ausdriicklich der: weil der Messias Davids Herr ist, kann er 
nicht sein Sohn sein. Vgl. Kap. IV S. 63. 64. 

Holtzmann, Leben Jesu. 23 
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chen anderen Herrn Davids wird Gott zu seiner Rechten sitzen lassen, 
um selbst den Kampf gegen die Feinde des Hochbegiadigten durch- 
zufiihren? —; damit ist aber gegeben, dass David nicht der Vater 
oder Stammvater des Messias ist: denn es widerspricht durchaus allen 
jiidischen Anschauungen, dass der Sohn jemals als der Herr des 
Vaters bezeichnet wiirde!. Fiir Jesus selbst bedeutete dieser Fund die 
Beseitigung eines immerhin méglichen Zweifels. Hatte er wirklich von 
seiner Abstammung aus dem Hause Davids gewusst, so hatte er ge- 
wiss nicht einen Zweifel an der Abstammung des Messias aus diesem 
Hause vor der grossen Menge (6 moAd¢ Gyhoc) laut werden lassen. Die 
Fiindlein Spiterer, welche diese Rede Jesu mit der Annahme zu ver- 
einigen wissen, Jesus habe doch mit vélliger Sicherheit seine, des 
Messias, Abstammung von David gekannt, beweisen mehr Ehrfurcht 
vor einer ihnen heiligen Ueberlieferung als vor der Persénlichkeit Jesu 
selbst. Kein Hérer konnte aus dieser Auseinandersetzung Jesu etwas 
anderes entnehmen, als dass Jesus an der Hand der Schrift deutlich 
machte, dass der Messias in Wahrheit nicht der Sohn Davids sei. 
Gegen Jesus hat also einen Kinwand zuriickgewiesen, welchen Schrift- 
Schriftgelehrte é ‘ : : 
und Phariséer. gelehrte gegen sein Messiastum erhoben haben. Das giebt ihm den 
Anlass, in ausfiihrlicher Rede das Volk von Jerusalem vor dieser 
Zunft der Schriftgelehrten zu warnen. Ganz von selbst wird daraus 
auch eine Warnung vor den Pharisiern; die Schriftgelehrsamkeit ist 
eben die Hauptquelle und die Hauptwaffe der pharisdischen Frémmig- 
keit?. Die Rede ist bei Mc im Auszug, bei Mt und Le aus der Samm- 
lung der Herrnworte ausfiihrlich iiberlefert. Mt hat Mc und Herrn- 
worte zu einer grossen Rede verarbeitet, Le halt auch hier beide 
Quellen auseinander. Nach Mc 12 38—4o tadelt Jesus die Hitelkeit und 
Habsucht der Schriftgelehrten; ihre Eitelkeit: sie tragen lange Gewiin- 
der (stoAat); sie wollen auf den Mirkten gegriisst sein; sie wollen in 
der Synagoge und beim Mahl den ersten Platz haben; Mt 235 wird 
noch hinzugefiigt, dass sie ihre Gebetsriemen breit und die den from- 
men Juden bezeichnenden Quasten lang lieben: ihre Hitelkeit zeigt 
sich also auch auf religidsem Gebiet, schon ihre dussere Erscheinung 


‘ Bei der Thronbesteigung Salomos heisst es allerdings von David: ,und es 
huldigte* (MMW) der Konig auf dem Lager.“ Die folgenden Worte Davids sind 
aber eine Anrede an Gott. Doch wiirde auch eine Huldigung Davids vor Salomo 
in diesem Augenblick nur eine Anerkennung der durch David dem Sohne verliehe- 
nen K6nigswiirde bezeichnen, nicht eigentlich eine Unterordnung des Vaters unter 
den Sohn I K6n 1 4748. 

> Als duptBeotacn atpecte (Act 26 5) stiitzten sich die Pharisier bei ihren prak- 


tischen und theoretischen Ueberlieferungen durchweg auf die Schrift, die sie als — 


Schriftgelehrte zu diesem Zwecke durchforschten (Zeitgesch. 162, 2b). 
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soll den frommen Mann bekunden. Ausserdem erwiihnt Mc nur noch 
den Tadel einer mit Heuchelei verbundenen Habsucht: sie zehren den 
Haushalt der Witwen auf und halten zum Vorwand dafiir lange Ge- 
bete: also sie quartieren sich in den Hausern der Witwen ein, angeb- 
lich, um mit ihnen zu beten, in Wahrheit, um ihnen ihr Hab und Gut 
zu nehmen', Wichtiger als diese doch wohl auch in diesem Stande in- 
dividuell verschiedenen Mangel des Charakters ist Jesu Kampf gegen 
die gesamte Pflichtauffassung der Schriftgelehrten und der ihnen fol- 
genden Pharisier. Er sagt ihnen, dass sie auf kleine Aeusserlichkeiten 
grossen Wert legen, aber das eigentlich Wichtige oft unbeachtet las- 
sen. Aeusserst piinktlich sind sie im Zahlen des Zehnten an den 
Tempel; das kleinste Kiichenkraut, das in ihrem Garten wichst, wird 
verzehntet: aber die Forderungen des Rechtes, der Barmherzigkeit 
und Treue? haben ihnen geringere Bedeutung. Es ist ihnen gleich- 
giltig, ob das, was sie essen und trinken, geraubt und gestohlen ist und 
Unmiassigkeit bekundet; aber dass die Gerite, in denen solche Speise 
auf ihren Tisch kommt, nach jiidisch-gesetzlichen Begriffen rein sind, 
darauf halten sie strenge. Ihre Leichtfertigkeit in ernsten Dingen bei 
aller scheinbaren Genauigkeit der Gesetzeserfiillung zeigt sich Jesus 
hauptsachlich in der Behandlung des Hides. Der Hid beim Gotteshaus 
und beim Altar soll nichts gelten, der Kid beim Gold des Gotteshauses 
und bei der Gabe auf dem Altar soll bindend sein, Zu dieser Ausfiih- 
rung (Mt 23 16—22) gehdrt wohl urspriinglich auch Mt 5 s1—37. Jesus 
will selbstverstandlich die Heiligkeit jedes Eides gewahrt wissen, da 
jeder sich schliesslich auf Gott bezieht; aber er meint, man wiirde sich 
besser der vielen Eide enthalten und immer strenge auf die Wahrhaf- 
tigkeit seines Ja und Nein achten. Dabei bleiben die staatlich geforder- 
ten Hide hier ganz ausser Betracht; Jesus hat ersichtlich nur den 
tiglichen Verkehr und die regelmiissigen Umgangsformen im Auge’. 
So findet Jesus, dass die Pharisier mit ihrer piinktlichen Frémmigkeit 
Menschen gleichen, die eine Miicke aus ihrem Becher mit dem Sieb 
herausbolen, aber — wie er drastisch hinzufiigt — ein Kamel un- 


1 Man kénnte auch daran denken, dass sie fiir andere Leute lange Gebete 
sprechen und sich dafiir bezahlen lassen, etwa wie in der katholischen Kirche 
Messen bezahlt werden. Dass die ernstliche Fiirbitte frommer Menschen bei Gott 
besonders viel vermége, steht auch Jac 5 16—18 mit Hinweis auf das Beispiel des 
Elia, der mit Erfolg um Trockenheit und Regen betete. 

2 Auch hier stellt Jesus die Pflichten der Nachstenliebe tiber gottesdienstliche 
Pflichten (vgl. S. 345). Demnach ist xgtct¢ = Recht und xisti¢ == Treue. Von ge- 
wichtigen (8a5<) und leichten Geboten, d. h. weniger wichtigen, redete auch das 
Judentum (Abot 21 42). 

3 Vogl. Kap. XII S. 287 Anm. 2. 

23* 
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besehen hinabschlucken. Er hilt dafiir, dass diese Frémmigkeit inner- 
lich faul ist: diese Pharisier gleichen den in Palastina schén weiss ge- 
tiinchten Grabmiilern, deren Inneres Verwesung und Totengebeine 
birgt. So beurteilt er auch ihre Predigtarbeit als ginzlich verfehlt: sie 
dffnen nicht die Thiir zum Gottesreich, sie verschliessen sie. Und so be- 
urteilt er die eifrigst von pharisdischer Seite betriebene Missionsthatig- 
keit: sie machen den Heiden, den sie etwa auf ihren Reisen durch 
Meer und Land fiir das Judentum gewinnen, nicht etwa zu einem 
Gotteskind, sondern zu einem Kind der Holle, schlimmer denn er zu- 
vor war'. Bei dem allem achten sie sich fiir fromm; sie bauen den von 
ihren Vitern ermordeten Propheten schéne Grabmale und behaupten, 
sie hitten nicht an dem Morde teilgenommen, wenn sie zur Zeit der 
Vater gelebt hitten. Da sagt Jesus: es ist gut, dass sie die Erinne- 
rung an diese Mordthaten pflegen; denn sie bringen nur das Werk der 
Vater zu Ende, und an diesem Geschlecht wird sich die Drohung eines 
(uus nicht erhaltenen) Weisheitsbuches erfiillen, wonach das Blut aller 
Propheten einstmals gesiihnt werden soll. Im Lauf der Rede hat Jesus 
auch noch gesagt, dass die Schriftgelehrten die Lasten selbst nicht 
anriihren, die sie in ihrer gelehrten Thatigkeit und dem entsprechenden 
Predigt den Schultern des Volkes aufladen wollen®. Auch damit 
macht er ihnen den Vorwurf innerer Unwahrheit ihres Wirkens. Die 
Rede ist leider durch die Ueberlieferung ganz und gar zertriimmert; 
es mag sein, dass die sorgliche Hand, der wir die erste Aufzeichnung 
der Reden Jesu verdanken, in den nichsten aufregenden Tagen ge- 
ruht hat, und als sie wieder zur Aufzeichnung kam, war die Erinne- 
rung an den Zusammenhang des Hinzelnen schon verschwunden®. 
Jedenfalls hat Jesus in dieser Rede noch einmal den Unterschied zwi- 
schen seiner Frémmigkeit und der Frémmigkeit der Pharisier mit 
scharfster Klarheit gezeichnet. Es ist, als wollte er fiir Jerusalem alles 
das zusammendrangen, was er in Galiléa in vielen Kinzelkimpfen hin- 
sichtlich der herrschenden Frémmigkeit erfahren hat. Aber man spiirt 


‘Das ist ein recht hartes Wort, wenn man daran denkt, dass die jiidische 
Mission nicht bloss den Monotheismus verbreitete, sondern auch die yon den Pro- 
pheten geforderte Sittlichkeit einzuprigen suchte (vgl. z. B. Sibyll. III 218—247). 
Aber das Urteil eines sittlich hochstehenden Heiden wie Tacitus beriihrt sich mit 
dem Jesu (Hist. V5). 

* Auch das ist ein hartes Wort, das der persdnlichen Erfahrung Jesu ent- 
sprechen mag, aber nicht auf alle Pharisier passte. Paulus, der als Jude selbst 
Pharisiier gewesen ist, urteilt anders (Phil 356 Rom 1023 Gal 1 14). 

* Man wird dabei an den Jiinger Matthaus zu denken haben (vgl. Kap. II 
S. 23). Dasselbe Schicksal traf die unten (S. 358—360) zu besprechende Wieder- 
kunftsrede. 


Gabe der Witwe. 357 


es den bitteren Worten gegen diese falschen Propheten Israels wohl 
an, dass Jesus in ihnen seine Todfeinde sieht, wie er sie ja auch deut- 
lich genug als solche bezeichnet. 

Jesus scheint an diesem Tag sich im inneren, nur Juden zugiing- 
lichen Tempelhof aufgehalten zu haben; hier sass er gegeniiber dem 
Schatzhaus des Tempels und sah, wie die Menge ihre Gaben einlegte; 
man warf sie durch trichterformige Oeffnungen in der Wand in die innen 
angebrachten Kassen (Schekalim 615), Hs ist nun wertlos, feststellen 
zu wollen, wie es méglich war, dass Jesus die Gaben der Einzelnen er- 
kannte. Vielleicht ist das nur spitere Ausmalung. Aber was Jesus 
gesehen hat, war jedenfalls, wie eine arme Witwe herankam und irgend 
welche kleine Gabe einwarf — Mc sagt: 2 Lepta, und setzt diesen Wert 
dem Quadrans gleich, einem Viertel-As; der As aber hat den Wert 
von 5 Pfg.1. Da weist er seine Jiinger auf die arme.Frau hin und 
sagt, sie habe mehr gegeben als alle anderen; sie habe ihre ganze Habe 
hingegeben, wihrend alle anderen nur einen geringen Teil ihres Ueber- 
flusses geopfert haben (Mc 12 41-44), Das Wort steht mit der eben 
gesprochenen Pharisierrede in unverkennbarem inneren Zusammen- 
hang. Die Jiinger sollen von Pharis&ern und Schriftgelehrten sich durch 
den dusseren Schein der Frémmigkeit nicht taéuschen lassen; sie sollen 
das wahre Wesen der Dinge vom triigerischen Schein unterscheiden. 
Genau dasselbe fordert Jesus auch hier: nicht die ziffernmissige 
Grosse der Gabe entscheidet iiber ihren Wert, sondern allein das Ver- 
hiltnis dieser Grésse zum Gesamtbesitze des Gebers. Je nach dem 
Gesamtbesitz des Gebers kann eine Gabe im Wert eines Pfennig ein 
grésseres Opfer bedeuten als die zehntausendfach gréssere Gabe im 
Werte von hundert Mark. Das ist ja kein schwieriges Rechenexempel; 
aber die Erzihlung ist wertvoll, weil sie nachweist, dass iiberhaupt 
nicht die Leistung als solche fiir Jesus in Betracht kommt, sondern 
immer nur im Verhiltnis zu Kraft und Miihe des Leistenden?. 

Jesus verlisst nun den Tempel; er will noch einmal bei Tage 
hiniibergehen nach dem Oelberg. Da zeigt ihm einer seiner Jitinger 
die gewaltigen Fundamente des Tempelplatzes: sich, welch grosse 
Steine und was fiir Bauten! Noch jetzt bewundert man namentlich 


1 Vol. Zeitgesch. S. 114 115. 
2 Das Wort warnt also vor der Gefahr, sich durch dussere Hindriicke bestechen 


zu lassen. Der Mann, der vom Volke Israel als unfromm verworfen und verstossen 
war und doch an sich als an den Messias glaubte, wusste, dass dusserer Schein oft 
irrefiihrt, und pries seinen Simon, weil er entgegen allem d4usseren Anschein die 
Wahrheit herausgefunden hat Mt 1617. Dieselbe Klarheit und Festigkeit des Ur- 
teils zeigt und verlangt er auch hier. 
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den grossen kiinstlichen Unterbau in der Siidwestecke des Tempel- 
platzes; am Klageplatz der Juden sind Quader von vier und fiinf Meter 
Linge verwendet (BApDEKER, Palistina® 53—63). Und Jesus hat 
schon yon seinem Handwerk her jedenfalls viel Sinn fiir ein solches Ge- 
biiude. Aber er erwidert: ,siehst du diesen grossen Bau? Da soll 
kein Stein auf dem anderen bleiben, der nicht heruntergerissen wiirde!“ 
Er hat in Jerusalem keinerlei freundlichen Eindruck yon all dieser 
scheinbar der Frémmigkeit dienenden Herrlichkeit?. Da erwartet er 
Gottes Gericht, das diesen entweihten Bau beseitigen soll. 

Nach der Erzithlung des Mc-Evangeliums sass nun Jesus an die- 
sem Tag noch driiben am Oelberg und gab den vier altesten Jiingern, 
den beiden Briiderpaaren Simon und Andreas, Johannes und Jakobus 
auf ihren Wunsch noch genaueren Aufschluss iiber die kommende Um- 
wandlung der Welt und das Messiasgericht, das auch den ihnen vor 
Augen liegenden Tempel treffen sollte (Mc 1334). Dabei darf man 
als sicher annehmen, dass Jesus sich in seiner Anschauung iiber die 
letzten Dinge nicht allzuweit von dem Rahmen der zeitgenéssischen 
Apokalyptik entfernt hat. Demgemiiss ist es sehr wahrscheinlich, dass 
auch nach seiner Vorstellung der Ankunft des Messias eine Zeit 
harter Plagen vorhergehen sollte: Krieg, Erdbeben, Hungersnot, Streit 
in den Familien, Bedrangnisse der Jiinger, eine in der ganzen Welt- 
geschichte unerhérte Not; dazu das Auftreten von Verfiihrern jeder 
Art. Aber diese Triibsal dauert nach des Herrn gnidigem Willen nur 
kurze Zeit®. Dann bricht das Ende herein mit dem Dunkelwerden von 
Sonne und Mond und dem Heraustreten der Gestirne aus ihren Bah- 
nen: jetzt erscheint nach Dan 7 13 das Menschenkind auf Wolken 
mit grosser Macht und Herrlichkeit; seine Engel bringen die Aus- 
erwaihlten zusammen von aller Welt Ende. Wenn nun das Erste von 
dem Allem eintrifft, dann wird auch das Letzte nicht mehr ferne sein. 
Denn das ist Jesu von Anfang bis zu Ende feststehende Ueberzeugung, 
dass noch das lebende Geschlecht diesen Zusammenbruch aller Dinge 
schauen soll. Solcher Untergang alles Schénen und irdisch Grossen 
mag ja betrauert werden; aber Jesus weiss, dass die heiligsten Giiter 
bleiben, die Worte, die er seinen Jiingern gegeben hat. Die Jiinger 
mochten nun noch genauer wissen wollen, wann denn das Ende komme. 
Da verzichtet aber Jesus ahnlich wie bei der friiheren Bitte der Zebe- 


‘Man fiihlt sich erinnert an die Hindriicke Luthers bei seiner Romreise; 
nur stand Luther noch vor dem Kampf; Jesus fihrt in Jerusalem seinen Kampf 
zu Ende. 

> Doch sieht man deutlich, dass die sonst in diesem Zusammenhange genannten 
,drei Tage“ nicht wortlich zu nehmen sind (Mc 8 31 9 31 10 34 14 50 15 29). 
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daiden auf eine genauere Bestimmung. Tag und Stunde weiss nur der 
Vater. Und wie jenes Gesprich mit den Zebediiden in eine ernste 
Mahnung sittlicher Art endigt, so auch hier. Jesus mahnt seine Jiinger 
noch einmal, dass jeder bis zum Tage des Messias treu seine Pflicht 
thut, wie es von den Sklaven eines auf Reisen befindlichen Herrn er- 
wartet wird}. 

Diese Rede Jesu (Mc 13 6—a7) diirfte also in ihren Grundlagen Ueberarbeitun 
durchaus echt sein; im einzelnen freilich ist sie mannigfach tiberarbeitet. Bae 
Wenn (Me 13 10) die Predigt des Evangeliums von der Nahe des Gottes- 
reiches vorher allen Vélkern gebracht werden soll, so stimmt das nicht 
zu dem Worte, das Jesus einst bei der Aussendung seiner Jiinger zu 
ihnen gesagt hat, dass sie mit den Stiidten Israels nicht vor dem Tag 
des Herrn zu Ende kommen werden und sich deshalb auf das Volk Is- 
rael beschriinken sollen mit Ausschluss der Samariter und Heiden. 
Nun kénnte man an eine Verainderung der Anschauung Jesu selbst 
denken; sie wire gewiss nicht unmdglich, aber ihr steht entgegen die 
Thatsache, dass noch mindestens siebzehn Jahre nach Jesu Tod Pe- 
trus und Johannes ausdriicklich auf Mission unter den Heiden verzich- 
ten (Gal 2 9); allerdings verzichten sie auf diese Mission nur persén- 
lich; sie iiberlassen sie Paulus und Barnabas, die ihnen dazu berufen 
erscheinen; aber sie haben offenbar diese mindestens siebzehn Jahre 
hindurch keinen ernsthaften Versuch gemacht, in grésserem Stil unter 
den Heiden zu wirken; das miisste doch bei der Erwartung der Nahe 
der Parusie sehr auffallen, wenn ihnen ein solches Herrnwort vorgele- 
gen hatte, gewissermassen als letzter Wille Jesu, da es unmittelbar 
vor Beginn des Leidens des Herrn gesprochen war’. Ferner gehért 
sicher nicht in die Rede Jesu die Anweisung zur Flucht ins Gebirge 
fiir den Augenblick, da der Greuel der Verwiistung steht, wo er nicht 
stehen sollte, und die Mahnung zum Gebet an Gott, dass diese Flucht 
nicht im Winter stattfinden miisse (Mc 13 14—18). Diese Mahnungen 
sind viel zu speziell, um in den Rahmen dieses allgemeinen Gesamt- 
bildes der letzten Not hineinzupassen; dazu kommt, dass v. 14 in den 
Worten 6 davoryvioxwy vositw der deutliche Beweis vorliegt, dass wir es 
hier mit einem urspriinglich schriftstellerischen EKrzeugnis, nicht aber 


1Dazu vgl. Kap. VIII S. 136—188. 

2 Tn solchem Falle beweist doch auch das Schweigen des Paulus viel. Hatte 
er gewusst, dass Jesu Wiederkunft erst eintritt, wenn das Evangelium vorher allen 
Vélkern gebracht ist, so hatte er trotz seiner Aussage Rom 1 8 Kol 16 die wegen 
der Nihe der Wiederkunft Jesu unruhig gewordenen Thessalonicher mit dem Hin- 
weis auf dieses Wort Jesu beruhigen koénnen. Er wahlt aber einen anderen Weg, 
um sie zu beruhigen (I Thess 51-11). Das ist immerhin auffallend. 
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mit einer freien Rede Jesu zu thun haben. Scheidet man aber die 
genannten Verse als fremde Zusiitze aus, so mag alles Uebrige recht 
wohl zu dem Augenblick passen, in welchem es nach Mc 13 3—5 ge- 
sprochen wurde. 

Am Abend nimmt Jesus die Hauptmahlzeit+ im Kreise seiner 
Jiinger in Jerusalem ein. Hier sieht er in das verstdrte Gesicht des 
Judas. Vielleicht hat er ihn schon linger beobachtet; wie er fiir die 
kleinsten Vorgiinge des tiglichen Lebens ein scharfes Auge hatte, so 
erkennt er auch jetzt, dass unter seinen Jiingern ein Verrdter ist. 
Nichts kann seinem innersten Wesen mehr zuwider sein, als die Un- 
wahrhaftigkeit des Mannes, der noch mit iam am Tische sitzt, wahrend 
er schon mit seinen Feinden sich verabredet hat. So spricht denn er 
selbst sich klar und unzweideutig aus. , Wahrlich, ich sage euch, einer 
von euch wird mich ausliefern, der jetzt mit mir isst.“ Das ist fiir die 
Jiinger ein furchtbar aufregendes Wort. Jeder will sich von Jesus 
bestitigen lassen, dass nicht er gemeint ist. Aber Jesus bleibt bei der 
allgemeinen Aussage: ,einer der Zwolf, der mit mir in die Schiissel 
eintaucht“. Die Jiinger liegen némlich mit Jesus um die gemeinsame 
Schiissel, in die sie wohl mit dem Brot eintauchen. Jesus hebt in bei- 
den Worten, und im zweiten stirker als im ersten, die triigerische 
Falschheit seines Verraters hervor, der sich noch jetzt als Glied des 
Freundeskreises Jesu giebt und eine Zusammengehorigkeit heuchelt, 
die er doch gebrochen hat. Und tiefes Mitleid mit dem Verriter at- 
met das Wort, in welchem er ihm die Schwere seines Vergehens vor- 
halt. ,,.Das Menschenkind geht ja dahin, wie von ihm geschrieben ist: 
aber wehe dem Menschen, durch welchen das Menschenkind ausgeliefert 
wird: der Mensch wire besser nie geboren!“ Also Jesus ist mit seinem 
herankommenden Schicksal ausgeséhnt; das ist Gottes Fiigung?; aber 
das mindert nicht die Schuld des Verriters, der den Messias seinen 
Feinden ausliefert. Nach dem Joh-Evangelium ist Judas auf den aus- 
driicklichen Wunsch Jesu, er mége sein Vorhaben bald ausfiihren, hin- 
weggegangen; es ist nicht unméglich, dass ihm Jesus diesen Wunsch 
ausdriickte, da er sein Geschick gewissermassen schon abgeschlossen 


* Vgl. Joh 182 Cetnvon yvouévov. Die Stunde bezeichnet Mc 1417 ding 
yevopéyyc, Paulus I Kor 1123 év t@ voxct. Dass es schon Nacht war, mag sich durch 
den vorhergehenden Gang nach dem Oelberg erkliren, da Jesus das Heiligtum erst 
spat zu verlassen pflegte Me 11 1119. 

2 Es war ja wirklich nicht Judas, der den Untergang Jesu herbeifiihrte: das 
Synedrium hatte den Dienst des Judas auch entbehren kénnen. Aber Jesus ging 
unter, weil in ihm eine neue Frémmigkeit sich auflehnte gegen die herkémmliche 
Frémmigkeit, und diese herkO6mmliche Frémmigkeit hatte die Macht in Handen. 
Dabei kiimpften beide Teile in gutem Glauben. 
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sah und nur noch den letzten, furchtbaren Schlag erwartete. Und der 
Verriter muss jetzt hinweggegangen sein; es ist kaum denkbar, dass 
ihn Jesus an der nun folgenden sinnbildlichen Handlung teilnehmen 
liess; ja diese Handlung selbst setzt bei Jesus eine solche Gewissheit, 
unmittelbar vor dem Todesleiden zu stehen, voraus, wie sie nur nach 
dem Weggang des Verriiters erklirlich ist. Man kénnte sich vielleicht 
wundern, dass Jesus nicht noch mehr Miihe anwendet, den Judas von 
seiner ungliicklichen That zuriickzuhalten; daran mochte ihn zweierlei 
hindern: einmal die sichere Erkenntnis, dass er nach Gottes Willen 
sterben muss, um die Herrlichkeit des Messias zu gewinnen, und dann 
die Ueberzeugung, dass er mit Mahnworten keinen Hindruck macht auf 
den Jiinger, der lange Zeit mit ihm in engster Gemeinschaft gelebt hat 
und ihn nun doch verraten will?. So geht Judas dahin; er kann in 
diesem Kreise nicht bleiben. Was damals in ihm vorging, weiss nie- 
mand. Noch konnte er allein wegfliehen nach Galilaa. Aber er halt 
sein Wort (Joh 13 27—30). 

Jesus sieht also in den naichsten Stunden seiner Verhaftung ent- 
gegen; wie sehr ihn diese Erwartung erschiitterte, zeigt nachher der 
Kampf in Gethsemane. Aber auch die Untreue des Jiingers hat ihn 
tief bewegt. Er glaubt an die ausdauernde Treue keines EHinzigen 
mehr; selbst von seinem Petrus erwartet er, dass er ihn verleugnet 
(Mc 1429-31). Und doch ist es seine Hoffnung, dass sein Tod die 
Erscheinung des Gottesreiches ermégliche; in dieses Gottesreich 
méchte er gewiss seine nichsten Freunde aufnehmen, wie er ihnen 
mehrfach verheissen hat (Lic 12 32 22 2s—30 Mt 19 98)”; aber in Gottes 
Reich diirfen doch nur reine, heilige Menschen kommen, diese Jiinger 
aber sind noch nicht in aller Versuchung bewahrt. Aber Jesus halt 
sein Vertrauen fest. Gott wird Jesu Freunde trotz ihrer Siinde nicht 
verstossen, wenn Jesus gehorsam ausgeharrt hat bis in den Tod. Dieses 
grosse Opfer, das Jesus dem Vater bringt, lohnt ihm Gott mit der 
Aufnahme seiner Freunde in das Messiasreich. Wer Jesus zum 
Freunde hat, geht trotz seiner Siinde nicht verloren, weil Jesus durch 


1 Ernster als mit dem angefiihrten Wort konnte tibrigens Jesus kaum ab- 
mahnen, und es ist kaum anzunehmen, dass Judas nach diesem Wort noch auf 
andere Worte Jesu wartete. Auch sein Weggehen mochte weiteres Abmahnen un- 
moglich machen. 

2 Dabei siegt seine Liebe iiber das von solcher Liebe noch unberiihrte Rechts- 
gefiihl, das in den Mahnworten Mc 838 Le 13 24-30 zum Ausdruck kam. Jesus 
wiinscht die nicht verleugnen zu miissen, die in der Stunde der Versuchung ihn ver- 
leugnen werden; er wiinscht die nicht von sich weisen zu miissen, die zu ihm ge- 
hort haben, auch wenn noch Unrecht an ihnen haftet, wenn sie noch als épyaro 


aortas zu beurteilen sind. 
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seinen treuen Gehorsam bis zum Tod ein Recht auf die Liebe des 
Vaters hat und beim Vater fiir seine Freunde eintritt. 
Die Bellies Das driickt Jesus in einer sinnbildlichen Handlung aus. Schon 
 wibrend des Essens brach er nach dem Dankgebet in offenbar be- 
sonderer, auffallender Weise das Brot und sprach dabei: ,, Das ist. 
mein Leib, der fiir euch (gebrochen wird). Thut das zu meinem Ge- 
dichtnis.“ So erzihlt Paulus jedenfalls nach bester Quelle’ I Kor 
1123 24. Dass dabei das Brechen des Brotes von besonderer Bedeu- 
tung war, geht auch daraus hervor, dass der Terminus ,, Brot-brechen* 
in der ersten Christengemeinde geradezu zum technischen Ausdruck 
wurde (Act 2 42 46 20 7 11 27 35) und dass nach Le 24 30—35 das Brot- 
brechen Jesu den Emmausjiingern ein besonderes Kennzeichen des 
Auferstandenen gewesen ist. Es wire leicht méglich, dass ein schein- 
bar geringfiigiger Umstand, ein unabsichtliches Zerbrechen des Brotes. 
in Jesu Hand, den Anlass zu diesem Worte Jesu gegeben hat. Dann 
wiire ihm dieses Zerbrechen des Brotes ein Vorzeichen seines nahen 
Todes gewesen?. Bei Mc 14 22 ist iiber Paulus hinaus vom Darreichen 
des Brotes an die Jiinger und entsprechendem Begleitwort (€dmxev 
adtots — haere) die Rede; die Deutung aber heisst bloss: ,Das ist 
mein Leib“ ohne den Zusatz ,der fiir euch (gebrochen wird)“ und 
ohne den Wunsch der Wiederholung der Handlung. Ein Beweis fiir 
Richtigkeit oder Unrichtigkeit einer von beiden Ueberlieferungen lasst. 
sich hier nicht fiihren; doch kann die Vermutung ausgesprochen 
werden, dass bei einer an einen Zufall ankniipfenden Rede zwar Jesus 
sehr wohl gesagt haben kann, dass sein Leib fiir seine Jiinger gebrochen 
wird, nicht aber ene Wiederholung der Handlung sofort angeordnet. 
haben diirfte. Die Wiederholung des ganzen Vorgangs wird Jesus erst 
bei der zweiten jedenfalls absichtlich vorgenommenen Handlung em- 
pfohlen haben. Paulus erzaéhlt hier nur kurz: ,ebenso auch den Becher 
nach dem Essen mit den Worten: ,,Dieser Becher ist der neue Bund 
in meinem Blut; thut das, so oft ihr trinket, zur Hrinnerung an mich!“ 
Hier fehlt nun im einleitenden Satz das Verbum; das Adverbium 
w@cabtws nimmt éhaBev auf, weil der Becher doch nicht wie das Brot ge- 
brochen wurde. Ebenso lautet die Ueberlieferung des Mc, der (Mc 
14 23) erz&ihlt: ,und er nahm einen Becher, dankte, gab ihnen den, 
und sie tranken alle daraus.“ Die Worte, welche die Handlung bei Mc 


121 ya nupthuBov axb tod xvptov I Kor 1123; die Quelle war héchst wahr- 
scheinlich Petrus, bei dem Paulus drei Jahre nach seiner Bekehrung sich vierzehn 
Tage aufhielt Gal lis. Vorher hatte er keinen Fiihrer der Gemeinde gesprochen.. 

° So ist ihm ja auch die Salbung in Bethanien eine Vorwegnahme der Sal- 
bung seines Leichnams (S. 321). 
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begleiten, sind etwas von der Fassung des Paulus verschieden (Mc 
1424): ,Dies ist mein Bundesblut, das fiir Viele vergossen wird.“ 
Dabei muss der Ausdruck 1d éxyovvéuevoy bp modh@y der ersten Ge- 
meinde besonders wertyoll gewesen sein. Das sieht man daraus, dass 
das Le-Evangelium, dessen Abendmahlsbericht sich sonst ganz an 
Paulus statt an Mc anschliesst, doch diese Worte beibehalten hat, ob- 
gleich sie scheinbar in seine Konstruktion gar nicht passen. Es sagt 
nimlich Le 22 20: tobto td xoryprov 7] nowt Oradyjxy ev tH eu@ atwatt (so- 
weit ganz nach Paulus) 1 Sép by.ay éxyowduevoy (so nach Mc). Nun 
ist bei Mc 10 éxyovwvduevoy auf atua zu beziehen. Da fillt es auf, dass der 
sonst gut griechisch schreibende Lc-Eyangelist neben dem unmittelbar 
vorhergehenden t@ aiuatt nicht den Dativ t éxynwougvy gesetzt hat. 
Freilich ergiebt ja auch sein Text, wenn man ihn fiir sich betrachtet, 
einen sehr guten Sinn: , Dieser Becher, der fiir euch ausgegossen wird, 
ist der neue Bund in meinem Blut.“ Das beweist jedenfalls etwas fiir 
die dem Evangelisten bekannte Sitte. Er weiss, dass beim Abendmahl 
ein Becher ausgeschiittet wurde. Das ist die dem Altertum geliufige 
Form derSpende?. Nun diirfte diese Sitte allerdings auf Jesus zuriick- 
gehen. Die Form wird dann die gewesen sein, dass ein Teil des Becher- 
inhaltes zur Erde geschiittet, das Uebrige unter die Abendmahlsgiste 
verteilt wurde. Jesus selbst hat aber doch das éxybweodo: auf sein 
Blut bezogen: wie dieser Becher ausgegossen wird, so wird sein Blut 
vergossen; aber dadurch kommt zustande der neue, namentlich Jer 
3131—34 verheissene Bund®. Dieser neue Bund zwischen Gott und 
seinem Volk soll nach der Prophetenstelle nicht bloss Siindenvergebung, 
sondern auch vollkommene Erfiillung des Gotteswillens bringen. Und 
das beides brauchen alle die, welche bisher als siindige Menschen ge- 
lebt haben und nun in Gottes Reich eingehen sollen: ihre bisherige 
Siinde muss vergeben sein, und sie miissen gegentiber jeder kiinftigen 
Versuchung gewappnet erscheinen. Beides erhofft Jesus als Wirkung 
seines Todes. Gott wird den Freunden des bis in den Tod gehor- 


1 Dass die Form spater abkam, erklart sich aus der Scheu, Christi Blut zu ver- 
giessen. Die Beziehung des Abendmahls auf Christi Tod ist schon bei Justin I Ap. 
65 66 und in der Didache 9 10 14 ganz und gar verschwunden. 

2 Auf die Stelle des Jeremia verweist ausdriicklich der Hebrierbrief (Hebr 
8 s—12), er verwendet im N. T. diese Vorstellung Jesu am reichlichsten: Jesus ist 
der Biirge eines besseren Bundes 7 22, oder Vermittler eines besseren, auf bessere 
Verheissungen gegriindeten Bundes 8 6; als Vermittler eines neuen Bundes hat Jesus 
Vergebung und Anteil am ewigen Erbe gebracht 915; neben xo.vy dod yxy tritt 
datnun veo 1224 und dradqxn aidyvroc 13 20, Aber auch Paulus weiss sich als Diener 
des neuen Bundes II Kor 36 mit klarer Anspielung auf Jeremia (jpa&pp.a-nvedp.a) 
und redet von den beiden d:ad7jxot Gal 4 24. 
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samen Messias vergeben und sie selbst gegen fernere Siinde schiitzen*. 
So vergleicht er sein Sterben mit dem Opfer, das nach Ex 24 1—8 ge- 
bracht wurde: auch dort wird ein Teil des Bundesblutes an den Altar, 
ein Teil an die Genossen des Bundes gesprengt, wie Jesus einen Teil 
des Weines zur Erde giesst, den anderen aber den Jiingern zum Trunke 
darreicht. Die Worte Jesu werden sich demgemiss angeschlossen 
haben an Dt 248, wo Mose sagt: ,Dies ist das Blut des Bundes.“ Es 
ist nun wohl begreiflich, dass eine solche Rede Jesu zunichst Be- 
stiirzung unter den Jiingern hervorbrachte. Zwar hatten sie soeben 
sein Wort iiber den Verriter in ihrer Mitte gehért; dem einen oder 
anderen mag es auch unheimlich gewesen sein, als Judas nun fort- 
ging; aber noch war ja Jesus nicht verhaftet; das Volk von Jerusalem 
hatte so gerne, wie die Leute am See Gennesaret, seine Predigt ge- 
hort; die mancherlei Versuche, ihn anzugreifen, hatte er durch die 
siegreiche Klarheit seines Geistes zuriickgewiesen: so mochten sie auch 
jetzt nicht an die Nahe seines Todes glauben, Da spricht er seine 
Erwartung mit grosser Deutlichkeit aus: , Wahrlich, ich sage euch: 
ich werde nicht mehr trinken von dem Gewiichse des Weinstocks bis 
zu dem Tag, da ich es wieder neu trinken werde im Reiche Gottes.“ 
Also er weiss bestimmt, dass er vor seinem Tod keinen Wein mehr 
trinken wird, d. h. dass sein Tod unmittelbar bevorsteht?. Aber er 
erwartet auch sicher seine Riickkehr auf eine erneuerte Erde, da auch 
neue Weinstécke neue Frucht tragen werden. Das Wort zeigt hand- 
greiflich, dass Jesus das Reich Gottes nicht als ein rein geistiges Reich 
gedacht hat. Und im Gedanken an das Weggehen von seinen Jiingern 
empfiehlt er ihnen die Wiederholung der heutigen Handlung, so oft 
sie trinken (étay zivyte). Bei jedem Trinken® sollen sie in dieser Weise 
des Todes Jesu gedenken, gewiss, dass Gott sie aufnehmen wird trotz 
ihrer Siinde, weil sie Freunde des Messias sind, der ihnen zu gut ge- 
storben ist. Und durch diese Feier bei jeder Mahlzeit sollen sie die 


* Beides gilt natiirlich am Tag des Gerichts. Bis dahin —aber nach Jesu Er- 
wartung tritt der Gerichtstag ja gar bald ein — dauert der jetzige Kampf gegen die 
Stinde mit seinen Siegen und Niederlagen fort. Insbesondere erwartet Jesus, dass 
gerade sein Tod den Jiingern noch schwere Versuchung bringen wird, der sie alle 
unterliegen (Mc 14 27 Le 22 31 32). 

* Dagegen liesse sich geltend machen, dass Jesus schwerlich gewohnt war, 
taglich Wein zu trinken. Aber der folgende Abend brachte das Passahmahl, zu 
dem nach jiidischer Sitte vier Becher Weines gehdrten (Pesachim 101247). 

* Daraus sieht man, dass Jesus diese Feier nicht als gottesdienstliche Ge- 
meindefeier, sondern als eine hausliche Feier bei der regelmassigen Mahlzeit ge- 
dacht hat. Er hat also auch hier seiner Gemeinde keine gottesdienstliche Hin- 
richtung darbieten wollen. 
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lebendige Beziehung zu ihrem Meister fiir sich aufrecht erhalten, damit 
er sie beim Gericht als zu ihm gehérig erkennen und fiir sie eintreten 
kann. 

Die Einsetzung des hl. Abendmahls hat also nichts zu thun mit 
irgend welchem Gebrauch des Passahfestes; denn Jesus hat die Feier 
am Tage vor Beginn des Passah, am 13. Nisan gestiftet!; er hat auch 
mit keinem Wort auf das Passah Bezug genommen: das Wort Le 
221516 ist offenbar eine spite Nachbildung zu dem Wort iiber das 
Gewiichs des Weinstocks (Lc 2218); die Einsetzung des hl. Abend- 
mahls ist aber auch nicht eine Vorwegnahme des messianischen Mabls, 
wofiir die rabbinische Wendung ,den Messias essen“ angefiihrt werden 
kann. Denn das Hssen seines Leibes und das Trinken seines Blutes 
hat in der dltesten Ueberlieferung geringere Bedeutung, als das Brechen 
des Brotes und das Ausgegossenwerden des Weines?. Auch Paulus 
bezieht die Feier ausdriicklich auf Jesu Tod (I Kor 11 36). 

Ks ist die letzte und héchste Deutung, die Jesus seinem furcht- 
baren Schicksal zuteil werden lisst. Nach dem Petrusbekenntnis bei 
Casarea Philippi ist ibm noch sein Tod wohl nur der notwendige Durch- 
gangspunkt zur kiinftigen Herrlichkeit; in dem Gesprach, das sich an 
die Bitte der Zebediiiden ankniipfte, erscheint der Tod Jesu bereits 
als das Mittel, um vielen den Tod zu ersparen, sofern eben sein Tod 
das Gottesreich erméglicht; jetzt bei der Abendmahlseinsetzung be- 
trachtet Jesus sein unmittelbar bevorstehendes Todesgeschick als die 
wertvolle That, durch die seiner Gemeinde die Giiter des neuen Bun- 
des, Siindenvergebung und Siindentiberwindung, dauernd geschenkt 
werden (Mc 8 31—9 1 10 45, 14 24 = I Kor 1125). Man sieht, wie Jesus 
sich selbst immer mehr mit dem Gedanken an seinen Tod vertraut ge- 
macht hat und ihn immer tiefer zu deuten wusste®. 


1 Vol. 8. 311—313. 

2 Diese dlteste Ueberlieferung ist allerdings schon im Joh-Hvangelium ver- 
lassen, wo die Abendmahlsworte, wie bei Justin und in der Didache, nicht mehr 
auf den Tod Jesu bezogen werden; sie fordern nach Joh 6 52—63 die geistige An- 
eignung der Person Christi mittels der Aufnahme seiner Worte. 

8 Hier ist also ein Punkt, wo eine Hntwicklung der Anschauung Jesu deutlich 
vorliegt. Aus der Zeit vor dem Petrusbekenntnis haben wir nur einen Hinweis auf 
Jesu bevorstehenden Tod: die Jiinger werden fasten, wenn der Braéutigam von ihnen 
genommen ist, vg]. Kap. IX 8S. 166. Aber wenn Jesus in dieser Zeit dem Tode aus- 
weicht, so ist der ihn dabei leitende Gedanke klar in dem Wort an Petrus aus- 
gesprochen, dass die auf diesen Felsen gebaute Gemeinde auch durch die Thore des 
Hades nicht iiberwiltigt wird Mt 161s: Jesus hatte vordem ein Auseinanderfallen 
seiner Gemeinde beim Tode ihres Meisters gefiirchtet. Von da ab sieht er seinem 
Tode ruhig entgegen und hat dessen Bedeutung, wie oben gezeigt ist, immer tiefer 
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Das Essen war zu Ende; die Jiinger stimmten das Danklied an, 
wohl einen Psalm, dann ging man in gewohnter Weise hinaus nach dem 
Oelberg, um dort im Freien zu iibernachten (Mc 14 26). Jesus war 
ganz vom Gedanken an sein kommendes Schicksal erfiillt. Was ihn 
am meisten bedriickte, war die Unzuverlissigkeit seiner Jiinger; die 
Thatsache, dass sich unter den Zwolfen der Verriter gefunden hatte, 
nahm ihm das Vertrauen zur Treue und Standhaftigkeit der anderen. 
So sagt er ihnen unterwegs: ,ihr werdet alle an mir Anstoss nehmen, 
wie geschrieben steht: ich werde den Hirten schlagen, und die Schafe 
der Herde werden sich zerstreuen (Sach 137 wértlich: schlage den 
Hirten, damit sich dieSchafe zerstreuen).“ Aber auch jetzt halt Jesus 
seine Hoffnung aufrecht, dass Gott ihn bald aus dem Tode erwecken 
und wiederbringen werde. Noch ehe die Jiinger nach Galilia gekommen 
sind, wird seine Herrlichkeit offenbar werden. So etwa muss das Wort 
gelautet haben, das Mc 1428 in der Form iiberliefert ist: ,wenn ich 
erweckt bin, werde ich vor euch hergehen nach Galiléa.“ Denn an ein 
drtlich gebundenes Erscheinen des verklirten Messias hat Jesus nicht 
gedacht; das hat er vielmehr ausdriicklich abgelehnt (Le 17 22 23). Jesus 
hofft also, dass die Priifungszeit der Jiinger nicht allzu lange dauern 
werde!, Und wie er schon beim Messiasbekenntnis des Petrus die 
Hoffnung schépfte, dass dieser Jiinger einstmals der Gemeinde ein 
Halt sein werde, wenn sich hinter Jesus selbst die Pforten der Toten- 
welt schliessen (Mt 16 18), so hofft er auch jetzt noch immer, dass dieser 
Jiinger sich wenigstens bald wieder zurechtfinden und die anderen 
kraftigen werde. ,Simon, Simon“, spricht er zu ihm, ,siehe, der Satan 
hat sich ausgebeten, euch zu sieben, wie man den Weizen siebt?: ich 
aber habe fiir dich gebeten, dass dein Glaube nicht aufhére; und 
wenn du dich einmal zurechtgefunden hast, so kraftige deine Briider.¢ 
Auch damit setzt ja Jesus noch immer, sogar bei Petrus, wenigstens 
ein augenblickliches Wanken voraus. Petrus selbst will davon nichts 
wissen: ,Und ob sie auch alle an dir irre werden sollten, ich jeden- 
falls nicht!“ Da spricht Jesus zu ihm: ,wahrlich ich sage dir: heute, 
in dieser Nacht, vor dem zweiten Hahnschrei wirst du mich drei- 
mal verleugnet haben!“ Hs ist das fiir Jesus eine gar bittere Vor- 


' Auch glaubten sie jedenfalls eine Weisung zu haben, nicht in Judia, sondern 
in Galiléa auf seine Erscheinung zu warten. Das ist eine der spiteren Gemeinde 
yollig verloren gegangene Hrinnerung (Le 24 49 Act 14). 

* Die Vorstellung ist dieselbe wie im Prolog des Buchs Hiob (1 6—12 2 1—8). 
Der Tod Jesu scheidet die treuen und wankelmiitigen Jiinger, lisst den Grad der 
Treue des Hinzelnen erkennen. Das Bild vom Sieben des Getreides ist schon Amos 
99 gebraucht, vgl. die Tauferrede Mt 3 12 = Le 317. 
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ahnung, ein Gefiihl, von den Seinigen ganz und gar verlassen zu werden. 
Aber Petrus will diese triibe Ahnung Jesu nicht fiir Wahrheit nehmen: 
»Und wenn ich mit dir sterben miisste, so will ich dich nicht ver- 
leugnen.“ Und sich enge um den eine dunkle Zukunft vorschauenden 
Meister driingend, geloben auch die anderen Jiinger, sie wollten ihn 
nicht verlassen. Da sorgt er noch fiir sie (Le 22 35—38). Friiher hat er 
sie wohlgemut ohne Geldtasche, Ranzen und Schuhe ausgeschickt; sie 
haben trotzdem keinen Mangel gelitten; sie fanden iiberall gastliche 
Menschen, die sie gerne beherbergten. Jetzt rit er ihnen, Geldtasche ! 
und Ranzen umzulegen und statt des nicht gerade notwendigen Ober- 
kleides das nétige Schwert sich zu verschaffen. Denn jetzt ist er selbst 
als Verbrecher geachtet, sein Kinfluss ist fiirs erste zu Ende, sie leben 
in einer Welt, die sie hasst und bekiimpft. Hs ist nur natiirlich, dass 
sich die Jiinger auf solche Reden hin nach den Waffen umsehen, die 
sie etwa haben; sie teilen Jesus mit, zwei Schwerter seien da. Aber 
Jesus denkt fiir seine Person nicht an ernstlichen Widerstand. Darum 
erklirt er: ,es ist genug.“ 

Unter solchen Gesprichen kam man auch heute an den Ort, an 
dem man wohl schon die vorigen Nichte zugebracht hatte. Jesus hatte 
ja ausweichen und anderswo iibernachten, ja vielleicht noch rechtzeitig 
aus Jerusalem wegfliehen konnen; aber das wire nach seiner Auf- 
fassung des Gotteswillens, die er schon beim Aufbruch zur Reise nach 
Jerusalem hatte, ein Widerspruch gegen die gottliche Fiihrung und 
Bestimmung seines Lebens gewesen. Der Ort, da man iibernachten 
wollte, hiess die Oelkelter (Gethsemane). Dass diese Statte noch heute 
jenseits des Kidron am Fusse des Oelbergs gezeigt wird, kann nicht 
auffallen; eine Sicherheit hinsichtlich der Richtigkeit dieser besonderen 
Ueberlieferung ist nicht vorhanden. Jesus erklarte hier den anderen 
Jiingern, sie méchten zuriickbleiben; er wolle beten. Nur Petrus, 
Jakobus, Johannes bleiben in seiner Nahe”. Zu ihnen redet er nun 
von der schweren Beklemmung, die auf ihm lastet: ,meine Seele ist 
tief bekiimmert bis zum Tod“; so bittet er sie, bei ihm zu sein und 


1 Das heisst in derLage derJiinger, sie miissen sehen, wie sie sich selbst ihren 
Unterhalt schaffen. Jesus hat also jetzt nicht mehr den frohlich kecken Mut, mit 
dem er beim Abschied aus Galilda seine Jiinger ihr Hab und Gut verschenken less 
und noch unterwegs dem Reichen dasselbe befahl. Auch die jetzt in Aussicht ge- 
nommene Riickkehr der Jiinger nach Galilia war friiher nicht in Rechnung ge- 
zogen. 

2 Hs sind dieselben Jiinger wie in der Verklarungsgeschichte Me 9 2, zugleich 
der dlteste Jiingerkreis, wenn man Andreas, den Bruder des Petrus, hinzunimmt 
Mc 1 14—20. Bei der Wiederkunftsrede am Oelberg waren diese vier altesten Jiinger 
um Jesus Mc 133. 
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wach zu bleiben. Und dann geht er auch von ihnen eine kleine Strecke 
hinweg, sinkt zur Erde und ruft offenbar laut ein Gebet, das der Evan- 
gelist freilich nur dem kurzen Inhalte nach wiedergiebt, von dem man 
aber doch nicht hat verstehen wollen, wie es in den Besitz der spiteren 
Christenheit gekommen ist: denn Jesus findet die drei, die bei ihm 
wachen sollten, nachher schlafend. Doch auf die ersten Worte — und 
mehr ist es nicht — haben sich jedenfalls die drei spiter besinnen 
kénnen. Auch das wird gesagt und entspricht dem Augenblick voll- 
kommen, dass Jesus dieselben Worte wieder und wieder sprach, dass 
er in der Unruhe und Beklemmung dreimal zu den immer wieder ein- 
geschlummerten Jiingern kommt und immer wieder hingeht, um zu 
beten. So fest er sich auch hier bewihrt hat, die Todesangst blieb 
doch auch ihm nicht erspart. Und im Gebet holt er sich Stirke fiir 
diesen hartesten Kampf, da er seinen eigenen Willen, die Lebensfreude 
und Lebenskraft, die ungeschwicht in ihm sind, unter den Willen 
Gottes zwingt, der seinen Tod fordert: , Abba! dir ist alles méglich: 
lass diesen Kelch an mir vorbeigehen: doch nicht wie ich will, sondern 
wie du willst!“ Also zuerst wird die Zuversicht auf Gottes Allmacht 
der drohenden Gefahr gegeniibergestellt; dann beugt sich der mensch- 
liche Wille unter den géttlichen. Zuerst findet sich ein Ringen mit 
Gott um Befriedigung des eigenen Wiinschens, dann der demiitige und 
ergebene Gehorsam gegen Gottes Willen. Es ist ein Mustergebet fiir 
alle menschliche Not, so wenig Jesus damals daran dachte, ein Muster- 
gebet zu sprechen. Die Schilderung dieses Augenblicks verdanken wir 
jedenfalls einem der Drei, wahrscheinlich Petrus?. Dieser Erzihler war 
offenbar tief ungliicklich, dass er in diesen wichtigen Stunden den Schlaf 
nicht tiberwunden hat. Jesus mahnt gerade Petrus, zu wachen. ,,Simon, 
du schlifst? fandest du nicht Kraft, auch nur eine Stunde zu wachen? 
Wachet und betet, dass ihr nicht in Versuchung kommt! Der Wille 
ist ja da, aber die Korperkraft halt nicht stand“. — Es lagen auf- 
regende Tage hinter den Jiingern, die Abspannung und Ermattung 
konnte nicht ausbleiben®, Und doch hiatten sie jetzt so nétig, mit Jesus 
zu beten; sie sind ja gewarnt und wissen, dass ihnen mit seinem Leiden 


* Petrus ist ja die Autoritat fiir das Mc-Evangelium. Vgl. Kap. II S. 23. 

* Der schon Ofters beklagte Mangel unserer Ueberlieferung fiihrt leicht dazu, 
dass die Jiinger nur etwa beim EHinzug oder bei der Tempelreinigung selbstthitig 
gedacht werden, sonst stellt man sie sich als ein Gefolge Jesu vor, in welchem kein 
eigenes Leben spiirbar ist. Aber diese Vorstellung ist falsch. Die Jiinger, die schon 
fiir sich Busse um des nahen Himmelreichs willen gepredigt haben, sind auch jetzt 
nicht stille hinter Jesus gestanden; sie mussten wegen ihrer Zugehérigkeit zu ihm 
Rede und Antwort geben; es wurde jedenfalls daran gearbeitet, sie yon Jesus ab- 
triinnig zu machen. Das kommt fiir den Verrat des Judas auch in Betracht. 
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eine schwere Versuchung droht. Aber sie schlafen, und Jesus wacht 
allen. Da hort er durch die Nacht den Zug der Hiischer kommen. 
Jetzt weckt er mit furchtbarem Ruf nicht bloss die Drei, sondern alle, 
die ringsumher schlafen: ,schlaft und ruht ein andermal, es ist aus, 
der Augenblick ist da, das Menschenkind wird ausgeliefert in die 
Hande der Siinder! Erwachet, auf! seht, er ist da, der mich aus- 
liefert!“ Die Gewalt der Stunde spiegelt sich noch in diesen Worten 
(Mc 14 41 42). Nur wer nicht beobachtet hat, wie seit dem Messias- 
bekenntnis des Petrus immer wieder der Todesgedanke ihn beschif- 
tigte, wie Jesus sich durch immer neue Deutung den Wert seines Todes 
verdeutlicht hat, nur der kann iiberrascht sein, dass Jesus vor der Er- 
fiillung dieses lingst vorhergesehenen Geschickes, als es nun unmittel- 
bar bevorstand, zittern und beben konnte. Von Feigheit ist hier ja 
nicht die Rede; Jesus war an den Ort gekommen, wo Judas ihn suchte; 
wire er entflohen, so war es sehr fraglich, ob ihm das Synedrium etwas 
angethan hitte, da dann mit seinem Ruhm auch seine Wirkung ver- 
nichtet gewesen ware. Aber jetzt angstet es ihn, nicht nur, dass er 
sterben soll, sondern dass einer der Seinigen ihn an die Feinde aus- 
liefern wird; es dngstet ibn, dass seine Jiinger sich schwach zeigen 
werden; es angstet ihn, dass das Volk, an dem er seit seinem 6ffent- 
lichen Auftreten gearbeitet hat, das alte Gottesvolk unddas Volk, dem 
er selbst zugehGrt, ihn wie einen Verbrecher zu toten vermag. Das ist 
ein Leidenskelch, den er mit hohem sittlichen Recht lieber nicht ge- 
trunken hatte. Dazu kommt noch die geistige Spannung, die bei 
sicherer Erwartung einer grossen Entscheidungsstunde immer eintritt. 
Jesus hat von Anfang an, sobald er von seinem bevorstehenden Tode 
redete, in diesem Tode den grossen Wendepunkt gesehen, der das 
Kommen der Welt der Verheissung erst erméglicht. Der hohe Preis 
fordert ein grosses Opfer: auch das macht ihn zittern’. 

Die Verhaftung Jesu ging verhaltnismi&ssig rasch vor sich. Jesus 
ruft noch seinen Jiingern zu, da ist Judas schon zugegen mit einer 
Schar, die vom Synedrium mit Waffen und hdlzernen Keulen versehen 
worden war. Ueber eigene Truppen verfiigte das Synedrium nicht; die 
Leviten, deren Oberster manchmal als Tempelhauptmann bezeichnet 
wird, hatten wohl auch im Inneren des Tempels den Polizeidienst zu 


1 Die leidenschaftslose Gelassenheit und Ruhe eines griechischen Weisen kann 
man ja an diesem Bilde in Gethsemane vermissen; aber ein Sokrates hatte auch 
nicht die religidse Schwungkraft gehabt, gegen das Zeugnis aller Erfahrung an sich 
als an den Messias zu glauben. Die sonst an Jesus geriihmte Festigkeit bewahrt 
sich gerade auch hier: trotz des gewaltigsten Aufruhrs in seinem Inneren geht er 
den Weg, den er als den gottgewiesenen erkannt hat. 

Holtzmann, Leben Jesu. 94 


Todesangst 
Jesu. 


Verhaftung 
Jesu. 


Vor dem 
Synedrium. 


370 XIII. Messiaskundgebung und Tod. 


besorgen, aber von irgend welcher militérischen Ausbildung héren wir 
nichts, Auch weiss Mc nichts von einem Fiihrer der Hascherschar 
ausser Judas. Die Zahl und Bewaffnung der Hischer erklart sich aus 
der Befiirchtung eines Widerstandes von seiten Jesu und seiner Jiinger. 
Dass man von dieser Seite einen kraftvollen Widerstand gegen die 
Gewaltthat erwarten konnte, bewies gentigend die gewaltsame Tempel- 
reinigung!. Aber jetzt war davon nicht die Rede. Schon Mc erzahlt, 
Judas habe auch jetzt Jesus mit einem Kuss begriisst; damit habe er 
seinen Leuten gezeigt, wen sie greifen sollten (Mc 14 44 45): Das ist 
hassliche Heimtiicke, die nur verurteilt werden kann. Nun wird Jesus 
rasch festgenommen; die Abwehr der Jiinger beschrinkt sich darauf, 
dass einer den Sklaven des Hohenpriesters traf und ihm das Ohr ab- 
hieb; trotzdem wird niemand ausser Jesus selbst festgenommen, die 
anderen werden auseinandergejagt. Es ist das offenbar bewusste 
Absicht gewesen; man wird annehmen diirfen, Judas hat das zur Be- 
dingung seines Verrates gemacht. Jesus erklairte nur, gegen ihn hatte 
man sich doch nicht bewaffnen miissen, wie gegen einen Rauber: tig- 
lich habe er driiben im Heiligtum gelehrt, ohne dass man ihn gegriffen 
habe. Auch darin findet er die Erfiillung irgend welches Schriftwortes *. 
Wir wissen ja, dass man gerade eine Verhaftung in der Oeffentlichkeit 
um des dadurch verursachten Aufsehens willen vermeiden wollte, und 
bewaffnet hatte man sich, weil die schlaffe Haltung der Jiinger nicht 
vorausgesehen werden konnte. Hs scheint, dass sie namentlich der An- 
blick ihres bisherigen Genossen an der Spitze einer feindlichen bewaff- 
neten Schar ganz und gar der Besinnung und Thatkraft beraubte; es 
kommt hinzu, dass sie noch schlaftrunken waren, und der ganze Vor- 
gang sich schnellstens abspielte. Als Beispiel des jahen Schreckens 
fiihrt Mc einen jungen Menschen an, der nur ein leichtes Linnen auf 
seinem Korper trug und in seiner Angst auch noch dieses letzte Ge- 
wand den Hischern liess und nackt davonfloh (Mc 14 5152). 

Jesus wird in das Haus des Hohenpriesters gefiihrt; damit ist 
jedenfalls der damals regierende Hohepriester Kajaphas gemeint * (Mt 
26 357 Joh 11 49:18 13); hier kommt das ganze Synedrium zusammen, 
nadmlich alle Oberpriester, Aelteste und Schriftgelehrte (Mc 14.58 55). 
Ob das Haus des Hohenpriesters der regelmissige Versammlungsort 


* Man musste also an Zahl und Bewaffnung den Jiingern iiberlegen sein. Doch 
vel. S. 350 Anm. 1. 

* Ks lasst sich nicht zeigen, an welches Jesus gedacht hat. Aber in der Schrift- 
erfiillung sieht Jesus eine Biirgschaft dafiir, dass sein ganzes Schicksal strenge nach 
Gottes gutem Willen verlauft. 

3 Vgl. Kap. V S. 85. 
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_ des Hohenrates war, lasst sich nicht sicher entscheiden, doch setzt das 
Mt 26 357 offenbar voraus. Nach Jos. bell. Jud. II 144 lag die Bovdj 
an der iltesten Stadtmauer, wo diese von dem Xystosplatz in der Ober- 
stadt nach der westlichen Saulenhalle des Tempelplatzes heriiberfiihrte, 
d. h. an einem der beiden Abhinge oder in der Tiefe des Tyropoeon; 
nach Jos. bell. VI 354 verbrannten die Rémer das fovdzveyproy, nach- 
dem sie schon den Tempel und seine Nebengebiude zerstért hatten, 
und ehe sie die Oberstadt eroberten; ausdriicklich werden die mit dem 
BovAevtyjprov verbrannten Gebiude und Gebiete zur 7éXtc, nicht aber zum 
tspov gerechnet. Auf eine tiefe Lage des Versammlungshauses muss 
man auch aus Act 22 30 23 1015 schliessen (xatd&yew, xataBatvev). Die 
Angaben der Mischna, die den Versammlungsraum in den inneren Vor- 
hof legen, sind jedenfalls ungenau, da mehrfach Nichtjuden an der 
Sitzung teilnahmen '. 

Das Synedrium hatte nun offenbar die doppelte Absicht, Jesus 
rasch, aber doch in den Formen des Rechtes abzuurteilen. Der ganze 
Prozess sollte méglichst beschleunigt werden, damit keine Zwischen- 
fille vorkimen, wie sie bei dem Ansehen, das Jesus gewonnen hatte, 
wohl erwartet werden konnten. Insbesondere erschien es gefahrlich, 
wenn Jesus etwa iiber die bevorstehenden Festtage in Jerusalem ge- 
fangen gehalten werden sollte; eine Hinrichtung wihrend des Festes 
widersprach der gerade vom Hohenrat angstlich gehiiteten heiligen 
Sitte. Also blieb nichts iibrig, als die Hinrichtung noch vor dem Feste, 
d. h. an dem einen noch folgenden Tage zu bewirken oder doch wenig- 
stens den Verhafteten in die sichere Hand der Romer zu iiberliefern, 
die ihn besser als das Synedrium gegeniiber der Volksgunst, die er 
genoss, zu bewahren vermochten. Je rascher also das Synedrium die 
Sache erledigte, desto besser. So trat es denn gegen alle Gewohnheit? 
noch in der Nacht zu einer feierlichen Gerichtssitzung zusammen. Da- 
bei lag ihm sicher viel an einer geordneten, gesetzlichen Rechtsprechung. 
Hine Auslieferung irgend welches Juden an den rémischen Prokurator 
hatte schon an sich bei der gegenseitigen Feindschaft von Juden und 
Roémern etwas Gehissiges. Bei Jesus durfte man aber nicht vergessen, 
dass seine Predigt auch in Jerusalem grossen Kindruck gemacht hatte; 
das Synedrium selbst aber war keineswegs so gestellt, dass es auf die all- 
gemeine Stimmung nicht hitte achten miissen: denn seine Macht wurde 


1 Vel. z. B. Act 22 30—23 10: Der Militirtribun von Jerusalem wohnt einer 
Sitzung des Synedriums bei. 

2 Bs war recht spit, da Paulus die Zeit des letzten Mahles, jedenfalls in ge- 
nauem Anschluss an die Mitteilung des Petrus, mit év c% voxtt bezeichnet (I Kor 
1123). Von da bis zur Verhaftung sind doch wohl noch Stunden vergangen. 
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durch Aussere Gewaltmittel nur in beschriinktem Masse gestiitzt; daftir 
sorgte die Hifersucht der rémischen Oberherren, Aber in dem Falle 
Jesu glaubte das Synedrium auch ohne Zweifel an das gute Recht einer 
Verurteilung. Man wusste von Aeusserungen Jesu, die das heilige 
Gesetz in Frage stellten; das war um so schlimmer, als Jesus daber 
Busse predigte: er wagte es also, an Stelle der von den Vorfahren tiber- 
lieferten, durch Gott selbst dem Gesetzgeber am Sinai mitgeteilten 
frommen Sitte eine neue Frémmigkeit zu predigen, deren Besonder- 
heit wesentlich darin gefunden werden mochte, dass Jesus Fasten und 
Sabbatruhe nicht hielt, mit verworfenen, siindigen Menschen verkehrte 
und ihnen gelegentlich von sich aus die Siindenvergebung zusicherte +. 
Dass ein solcher Mann den Tod verdiene, stand ohne Zweifel bei den 
Vertretern der alten Frommigkeit ohne weiteres fest; an eine Priifung 
der eigenen Grundanschauungen dachten sie nicht; dazu standen sie 
alle viel zu sehr unter dem Banne ihrer Ueberlieferung. Aber so fest 
das allgemeine Urteil itber Jesus dem Synedrium stand, so schwierig 
scheint es gewesen zu sein, einen greifbaren besondern Rechtsgrund 
fiir die Verurteilung zu finden. Eine Rechtsverletzung war ja gewiss 
die Tempelreinigung gewesen; aber zu einem Todesurteil war die Sache 
doch zu gering, und man wollte sie auch nicht anriihren, weil Jesus 
dabei nach der Meinung vieler ganz das Rechte getroffen und nur das 
gethan hatte, was von Seiten des Synedriums selbst lingst hitte ge- 
schehen miissen ®, Aber gerade diese Spitze der Sache zusammen mit dem 
deutlichen Gleichnis von den bésen Weingirtnern, denen die Hut des 
Weinbergs genommen werden muss, hatte tief verletzt, und so blieben 
die Gedanken der Richter Jesu trotzdem zuniichst an diesem Ereignisse 
haften. Die That mochte unantastbar sein, das begleitende Wort von 
des Tempels Zerstérung und Wiederaufbau war es nicht. Schon Jere- 
mia war vor ein Gericht auf Leben und Tod gestellt worden, als er 
eine Zerstérung des Tempels in Aussicht nahm, weil sein Volk ihn zur 
Riuberhéhle gemacht habe; allerdings hatte Jeremias Prozess nicht 
mit dem Tode des Propheten geendigt (Jer 7 1-15 26 124). Bei Jesus 
schien neben das Vergehen wider den Tempel noch eine thérichte An- 
massung zu treten, daer an Stelle des zerstérten den nicht von Menschen- 


* Dass dies wirklich die Beurteilung Jesu in weiten Kreisen war, erzihlt Jesus 
selbst Mt 11 19—=Le 7 34; nur war zu dem, was in diesem Wort genannt ist, — Jesus 
fastet nicht und verkehrt mit Sitindern —, noch gar vieles hinzugekommen (Urteil 
uber Sabbat und Reinheit). 

* Dass dies das allgemeine Urteil war, sieht man aus der Haltung der Menge 
(Mc 1118 12 1237), aus dem Fernbleiben der Rémer und aus der verspiiteten 
schichternen Abwehr des Synedriums (Mc 11 27). 
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hand erbauten Tempel in kiirzester Frist zu setzen versprach. Nun 
beweist es doch fiir die Gesetzlichkeit des ganzen Vorgehens, dass das 
Synedrium von einer Verurteilung auf dieser Grundlage schliesslich 
absah, weil man nicht die vom Gesetz erforderte Uebereinstimmung 
zweier Zeugenaussagen erreichen konnte. Die Sache ist so vorzustellen, 
dass sich zwar die beiden dafiir vorgebrachten Zeugen an das Wort im 
ganzen erinnerten; aber der Wortlaut im einzelnen stand nicht so 
sicher in ihrem Gediichtnis, dass ihn beide genau in derselben Form 
wiedergegeben hiitten. Dabei handelte es sich wahrscheinlich um die 
Frage, ob Jesus nach dem urspriinglichen Wortlaut den Tempel selbst 
zerstoren wollte oder die Zerstérung durch andere erwartete (Mc 1458 
Joh 219). Jesus selbst schwieg auf alle an ihn gerichteten Fragen; 
er wusste, dass es sich hier nur um die letzte Feststellung des 'Todes- 
urteils handelte; jedes Wort zu seiner Verteidigung erschien ihm un- 
niitz. So war das Synedrium in Verlegenheit, da es nicht méglich 
schien, mit der erwiinschten Schnelligkeit der Forderung Dt 19 15 zu 
gentigen, die eine Verurteilung auf Grund der Aussage eines einzigen 
Zeugen verbot. Da auch das Mc-Evangelium sich nicht scheut, alle 
gegen Jesus redenden Zeugen des Falschzeugnisses zu beschuldigen 
(xohhol-ebendou.aptipovy xav adtod Mc 14 56), so ist es Pilicht, hervorzu- 
heben, dass sich offenbar niemand dazu verstehen wollte, ein falsches Zeug- 
nis mit einem Anderen auszumachen und so vorzubringen, und dass auch 
offenbar niemand eine solche Moglichkeit in Betracht zog *. Viel- ankiirzung der 
mehr ereriff der Hohepriester ein ohne Frage gesetzlich zulissiges Me 
Mittel, um einen Rechtsgrund fiir die Verurteilung zu gewinnen. Er 
steht auf, tritt in die Mitte vor Jesus hin, fragt Jesus zuerst, was er 
zu den Aussagen der Zeugen zu sagen habe; und wie Jesus daraufhin 
schweigt, fragt ihn der Hohepriester nochmals, offenbar ankntipfend an 
den zweiten Teil der von den Zeugen vorgebrachten Aussage Jesu: 
»in drei Tagen will ich einen andern aufbauen, der kein Menschenwerk 
ist“ —: ,Du bist also der Messias, der Sohn des Hochgelobten?“ Das 
ist eine Frage voll wegwerfender Verachtung; dieser unscheinbare 
Galilier sieht so gar nicht nach dem grossen Anspruch aus, den er 
erhebt. Fiir die Giite unserer Ueberlieferung spricht es, dass so- 
wohl der Hohepriester als auch Jesus in seiner Antwort den Namen 
Gottes vermeiden; entsprach das schon im allgemeinen der jiidischen 


1Vol, S. 327 Anm. 1. 

2 Die Wahrheit des Ausdrucks Yevdouaptvpetvy Mc 1456 wird also darin ge- 
funden werden miissen, dass diese Zeugen wirklich geschehene Aeusserungen falsch 
gewertet haben. Ihr Zeugnis war irrefiihrend, weil es die Thatsachen so darstellte, 
wie sie dieselben auffassten. Hin Falschzeugnis im gewohnlichen Sinn war es nicht. 
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Sitte !,so wurde gerade in dieser Versammlung gewiss besonders strenge 
darauf gehalten. Nun will sich ja Jesus hier nicht verteidigen; er kann 
es auch nicht, da seine Frémmigkeit thatsiichlich eine andere ist, als 
welche das Gesetz und die heilige Ueberlieferung des Judentums gut- 
hiessen; aber er darf nicht schweigen, wenn man sein Heiligtum an- 
tastet; er darf nicht feige mit dem Bekenntnis zuriickhalten, das den 
wertvollen Inhalt seines Lebens ausdriickt und jetzt unmittelbar von 
ihm gefordert wird. Friiher, als niemand in ihm den Messias vermutete, 
durfte er nach freiem Ermessen seinen Messiasglauben verschweigen; 
jetzt hat er selbst seit seinem Hinzug in Jerusalem das Schweigen ge- 
brochen; da wire es Verleugnung der Wahrheit und klagliche Schwache 
gewesen, hitte er auf die spéttische Frage des Hohenpriesters auch 
nur stille geschwiegen. Also ruft er aus dem gepressten, beklemmten 
Herzen dem Hohenpriester ein ihn selbst aus der driickenden Schwiile 
dieser Verhandlungen innerlich befreiendes lautes Ja zu. Aber er 
weiss, dass dieses Ja keinen Glauben finden wird. Darum verkiindigt 
er gleichzeitig, dass seine scheinbar iiberkiihne Behauptung gar bald 
die gittliche Bestatigung finden werde. , Ich bins“, ruft er, ,und gar 
bald werdet ihr das Menschenkind sehen, sitzend zur Rechten der All- 
macht und kommend mit den Wolken des Himmels.“ Das wichtige 
»gar bald“ steht zwar Mc 1462 nicht, aber sowohl Mt 26 64 (andpre) 
als Lic 22 69 (4x0 tod viv) haben es uns erhalten. Jesus erklart also, die 
Manner, die ihn jetzt richten, werden ihn gar bald als den Menschen- 
sohn des Daniel — hier ist jedenfalls die Stelle Dan 7 13 massgebend 
— zum Gericht iiber sie selbst vom Himmel herabkommen sehen. Da- 
neben wirkt auf das Wort der Anfang des 110. Psalms ein, den Jesus 
am letzten Vormittag im Tempel zu einer Erérterung iiber die Her- 
kunft des Messias beniitzt hatte. Das begeisterte Wort Jesu, das 
deutlicher als alle langatmigen Erklirungen den Glauben darthut, mit 
welchem er in den Tod ging, wirkt nun bei dem Hohenpriester und 
seinem Rate nur Schrecken und Entsetzen. In der leidenschaftlichen 
Art seines Volkes zerreisst der Hohepriester seine Kleider® und ruft: 
was brauchen wir da noch Zeugen ? Thr habt die Gotteslisterung gehort! 


SNe eo, WARUESE Teel 

* Das folgende Wort Jesu hat fiir ihn die Bedeutung eines Gebetes. Aus der 
triiben Gegenwart erhebt er sich freudig zu der Gewissheit seines Gottesglaubens: 
Gott wird ihm jetzt bald die verheissene Herrlichkeit geben. So diirfte er dem 
Hohenpriester fiir die Frage, welche die Spannung seines Inneren ldste, fast dankbar 
gewesen sein. 

> Vel. I Mak 11 71: Der fiirstliche Hohepriester Jonathan zerreisst in einer 
ungliicklichen Schlacht seine Kleider und spornt durch diese That sein fliichtiges 
Volk zum Sieg an. 
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Also der Hoherat selbst ist Zeuge eines todeswiirdigen Verbrechens. 
Er hat jetzt nur noch das Urteil zu fallen. Und er verurteilt Jesus ein- 
stimmig zum Tode. 

Formell betrachtet, war das nun freilich doch kein streng recht- _ Formale 
liches Urteil. Der Glaube, dass der Messias zur Rechten Gottes sitze, ™°"#*e* 
mag verbreitet oder nicht verbreitet gewesen sein, jedenfalls war er 
nicht strafbar, solange der 110. Psalm in dem 6ffentlichen Gesangbuch 
der jiidischen Gemeinde stand; der Glaube Jesu, selbst der Messias zu 
sein, konnte als Wahnwitz und thérichte Einbildung gelten, aber nicht 
als Gotteslaisterung, solange iiberhaupt die Meinung bestand, dass ein 
Mann menschlicher Herkunft dereinst als Messias auftreten werde. 
Diese Meinung bestand aber, da die Schriftgelehrten den Messias als 
einen Sohn Davids bezeichneten. Aber auf das Urteil des Syne- Tiefere Grinde. 
driums wirkten die sonstigen Erinnerungen an Jesu Auftreten bestim- 
mend ein, und sie erst fiirbten die scheinbar seltsame, ungebiihrliche 
Ueberhebung zur Gotteslisterung. Der Freund der Siinder, der Feind 
des Gesetzes masst sich den Platz zur Rechten Gottes an und behaup- 
tet, inm habe Gott das kiinftige Gericht iibertragen. Das schien eine 
Gotteslisterung zu sein: denn damit sagte Jesus aus, dass auch Gott 
die Siinder nicht von sich stosse, und dass das Gesetz Israels, das man 
fiir die Summe alles Guten und Rechten hielt, nicht der Massstab in 
Gottes Gericht sein werde. Man hielt Jesu Anschauungen fiir falsch 
und verwerflich und sah nun, dass Jesus die baldige Rechtfertigung 
seiner Anschauungen durch Gott erwartete. Man erklarte es fiir eine 
Gotteslisterung, dass ein Frevler behauptete, Gott werde ihm den Platz 
zu seiner Rechten einréumen und das Amt des kiinftigen Weltrichters 
iibertragen. Auf Gotteslisterung stand aber nach dem Gesetz der Tod 
(Lev 24 16). Da heisst es nun freilich: die ganze Gemeinde solle den 
Gotteslisterer steinigen. Aber das verboten die jetzigen politischen 
Verhiltnisse Palistinas. Das Recht der Hinrichtung in Judéa und 
Samaria hatte der Prokurator (Joh 18 31: tiv od% s&eatty amoxtetvar 
oddéva), Zwar brauchte man sich nicht immer um dieses Vorrecht des 
Prokurators zu kiimmern; Stephanus ist z. B. spiiter ohne seine Ge- 
nehmigung gesteinigt worden (Act 7 57—60)'. Aber jetzt war er gerade 
in Jerusalem anwesend, wihrend er gewohnlich in der Hafenstadt Ca- 
sarea wohnte; auch wusste man nicht, wie die Bevélkerung von Jeru- 
salem sich zu dem Urteil des Synedriums stellen werde, und ob aus der 


1 Bei dem Aufsehen, das Jesus in den letzten Tagen in Jerusalem erregt hatte, 
konnte seine Steinigung leicht gréssere Unruhen im Gefolge haben, und deshalb 
war es gefihrlich, ohne Hinwilligung des Pilatus vorzugehen, wenn auch dem Pila- 
tus sonst am Leben des einzelnen Provinzialen nicht allzu viel lag. 
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Hinrichtung nicht gréssere Unruhen entstehen kénnten. Endlich bot 
der Messiasanspruch Jesu eine so bequeme Anklage dar, auf die der 
Prokurator notwendig horen musste, dass das Synedrium sich gerne 
entschloss, das Gehissige der Ausfiihrung des gesprochenen Todes- 
urteils den Heiden zu iibertragen. Bis zur Ueberfiihrung zum Pro- 
kurator war Jesus nun der Roheit der Dienerschaft des hohenpriester- 
lichen Palastes iiberlassen, die ihren Spass daran hatte, den viel- 
bewunderten Propheten zu schlagen und zu verhéhnen. Man warf ihm 
ein Tuch iiber den Kopf, und nun sollte er seine Prophetenkunst daran 
bewiihren, dass er jedesmal den bezeichnete, dessen Streich ihn ge- 
troffen hatte. 

Nun kénnte auch hier, wie bei der Gethsemanescene, gefragt werden, 
woher wir dies alles wissen. Auch diesmal lasst sich die Quelle angeben. 
Hiner der auseinandergejagten Jiinger hatte den Mut, hinter dem Zug 
der Hascher bis in den Hof des hohenpriesterlichen Hauses sich hinein- 
zuwagen!; da sass er mit den Dienern bei einem Kohlenfeuer und 
warmte sich; sie alle wollten jedenfalls méglichst genauen Bericht tiber 
die Vorginge im Innern des Hauses haben; eine Sklavin kommt denn 
auch und erzihlt wohl, was geschehen ist; da fallt ihr auf, dass einer 
ihrer Zuh6rer zwar mit innerster Bewegung auf ihre Worte horcht, 
aber nicht mitlacht, wo sie und alle anderen lachen, vielmehr driickt 
sich unwillkiirlich in seinen Gebirden Sorge und Mitleid um den Ge- 
fangenen aus. Da sagt sie ihm gerade heraus ins Gesicht: ,du warst 
auch bei dem Mann aus Nazaret, bei dem Jesus.“ Der Fremde er- 
schrickt wohl, aber erklirt, er verstehe nicht, was die Sklavin wolle. 
Doch bald geht er etwas zuriick nach dem Gang, der die Strasse mit 
dem Hof des Hauses verbindet. Da hért er mit Herzklopfen einen 
Hahn kra&hen. Das halt ihn noch einmal fest; er will mutig dableiben, 
bis er alles von Jesus gehoért hat; vielleicht iiberlegt er sich auch, ob 
denn gar keine Hilfe mehr moéglich ist. Aber wihrend er so dasteht, 
sieht ihn die Sklavin wieder; es muss ihr auffallen, dass er von den 
Anderen weggegangen ist und doch das Haus nicht verlassen hat. Da 
deutet sie auf ihn und ruft: ,der gehért zu ihnen.“ Aber der Fremde 
verneint es. Da kommen die Anderen wieder zu ihm; sie halten ibm 


* Der Joh-Evangelist iiberlegt, wie Petrus in das Haus eintreten konnte, und 
lasst ihn durch einen dem Hohenpriester bekannten Jiinger einfiihren (Joh 181516). 
Dadurch ist nun freilich die Verleugnung fast unmdglich geworden, da ja Petrus 
jetzt bekannt ist. Die Schwierigkeit, die der Evangelist empfunden hat, diirfte sich 
damit losen, dass sich an den Zug der Hischer allerlei neugieriges Gassenvolk an- 
schloss, das bis in den Hof des Hohenpriesters mit eindrang. Ohne solche Begleiter 
hatte Petrus schwerlich den Gang wagen kénnen. 
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vor: ,freilich gehérst du dazu; du bist auch ein Galiliier.“ Da beteuert 
er es gar mit einem Eid, dass er Jesus nicht kenne. Aber wie er es 
gesagt hat, da kraht der Hahn, und der Felsenjiinger Simon schleicht 
sich weinend hinweg; er hat wohl sein Wort wahr gemacht und ist Je- 
sus linger treu geblieben als irgend ein anderer; aber auch Jesu Wort 
ist erfiillt, dass ihn Simon dreimal verleugnen werde, ehe der Hahn 
zweimal kriht. Das ist kein grosses Wunder, sondern ein merkwiir- 
diges Zusammentreffen, wie es hiufig im Leben vorkommt. Uebrigens 
sieht man auch aus dem ungehinderten Weggehen des Petrus, dass den 
Jiingern Jesu thatsichlich nichts geschehen sollte. Sonst hatte man 
ihn doch wohl jetzt festgenommen?. 

Es war noch friihe Morgenstunde, als Jesus von dem Haus des 
Hohenpriesters weg nach dem Palast des Herodes gefiihrt wurde, in 
welchem der Prokurator bei seiner Anwesenheit in Jerusalem zu woh- 
nen pflegte. Dieser Palast lehnte sich siidlich vom heutigen Jaffathor 
an die westliche Stadtmauer an, da, wo jetzt die Citadelle ist. Jesus 
musste also vom T'yropoeon aus durch die ganze Breite der Oberstadt 
gefiihrt werden (Jos. bell. Jud. V 161—181). Es wird nun zur guten 
Ueberlieferung des Joh-Evangeliums gehdren, wenn es erzihlt, dass die 
Haupter der Judenschaft nicht in das heidnische Haus eintreten woll- 
ten, um sich nicht vor dem nahen Feste nach jiidischen Begriffen zu 
verunreinigen; das hatte sie gehindert, am folgenden Abend das Passah- 
lamm zu essen (Joh 1828). Es geniigte, dass irgend ein Abgesandter 
den Gefangenen zu dem Prokurator geleitete und ihn im Auftrag des 
Hohenpriesters und des Synedriums unter Mitteilung der Anklage 
iibergab. 

Das Synedrium hatte Jesus als einen Gotteslisterer zum Tode 
verurteilt. Nun trat es selbst bei dem Prokurator als Klager auf. 
Eine Klage auf Gotteslisterung konnte es vor dem heidnischen Richter 
nicht wohl vorbringen. Denn da war es fraglich, ob Pilatus in dem 
Worte Jesu eine Listerung des Gottes Israels tiberhaupt erkannt hatte, 
und weiter, ob er, dem die jiidische Religion héchst wahrscheinlich 
recht gleichgiltig war, eine wirkliche Lasterung des Gottes Israels mit 
dem Tode bestraft hitte. Dagegen war man sehr zufrieden, in dem 
Messiasanspruch Jesu eine leicht bentitzbare Handhabe zu seiner Ver- 
urteilung durch Pilatus zu haben. Hoffte er, demnichst als der Mes- 
sias auf des Himmels Wolken zu erscheinen, so erwartete er auch, als 
Kénig des Gottesreiches demnichst in Jerusalem zu regieren. Also 


1 Vel. S. 353. 870. Das Synedrium hoffte, nach Wegraumung ihres Messias 
werde die Gemeinde von selbst auseinanderfallen. 
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steht die Anklage fest: Jesus behauptet, der kiinftige Konig der Juden 
zu sein. Das ist Hochverrat an Kaiser und Reich und muss unzweifel- 
haft mit dem Tode bestraft werden. Freilich ist Jesus keinerlei hoch- 
verriterische Handlung nachzuweisen gewesen; aber einmal war es ge- 
wagt, wenn der Prokurator einen Mann frei gab, den das eigene Volk 
ihm als einen Hochverrater an Rom ausgeliefert hatte; und weiterhin 
bedurften nur der festliche Einzug in Jerusalem und die Tempelreini- 
gung einer verstiindigen Ausdeutung, die Anziehungskraft Jesu als 
Prediger musste nur richtig verwertet werden, so konnte Jesus leicht 
als durchaus nicht ungefihrlich erscheinen!. Mc erzihlt nur, dass Pi- 
latus den Gefangenen fragte, ob es richtig sei, dass er sich fiir den K6- 
nig der Juden ausgebe; Jesus habe das bejaht. Dann hitten die Ober- 
priester viele Anklagen gegen ihn erhoben, Jesus aber habe keinen 
Versuch gemacht, sich diesen Anklagen gegeniiber zu rechtfertigen. 
Dem Heiden von der Besonderheit seines Messiasglaubens zu reden, 
hatte keinen Zweck, auch wenn ihn Pilatus angehdért hatte; und that- 
sichlich erwartete Jesus mit der Erfiillung seiner Hoffnungen un- 
zweifelhaft einen Zusammenbruch des Romerreichs. Das war zwar 
fiir seinen Glauben nur ein unwichtiger Nebenumstand, wie ihn die 
kiinftige Neuordnung aller Dinge einmal mit sich brachte; aber dem 
Vertreter des rémischen Reichs in Judaéa mochte auch eine solche 
nicht stark hervortretende, aber doch im Stillen bestehende Ueberzeu- 
gung recht beachtenswert vorkommen, 

Yerhandlung Die Verhandlungen iiber Jesus scheinen im Freien vor dem Pa- 
last des Herodes gefiihrt worden zu sein; hier war fiir Gerichtsverhand- 
lungen ein erhéhter Platz, der, wie es scheint, nach seinem Steinboden 
Gabbatha hiess (Joh 1917). Pilatus verurteilt Jesus zum Tod; die 
mancherlei Ausschmiickungen der Evangelien, die von Mt zu Le und 
von Le zu Joh und von Joh zum Petr-Evangelium immer reicher 
werden, gehdren nicht in eine geschichtliche Darstellung dieser Vor- 
ginge*. Dagegen weiss Mc, dass die Jerusalemer Freunde Jesu, die 


* Damit erledigte sich auch der Kinwand, dass ein Galilaer nicht unter die Ge- 
richtsbarkeit des Pilatus gehorte. Man konnte glaubhaft machen, dass Jesus gerade 
in Jerusalem einen Aufruhr ins Werk setzen wollte; dann war er auch in Jerusalem 
strafbar. Doch hat Pilatus sich auch sonst nicht gescheut, Galilder zu toten Le 131. 

* Mt 27 19 warnt die Frau des Pilatus ihren Mann vor einer Verurteilung Jesu, 
weil sie einen bésen Traum dariiber gehabt habe. Mt 27 2425 wascht Pilatus vor 
dem Volk die Hinde, um die Schuld der Blutthat auf das Volk zu wiilzen, das sie 
fir sich und seine Kinder auch iibernimmt. — Bei Lc liigen die Kliger Le 28, 
Jesus habe erklirt, man diirfe dem Kaiser keine Steuern zahlen. Dreimal (Lc 234 
15 22) erklart Pilatus Jesus fiir unschuldig; er hat ihn zu dem gerade in Jerusalem 
anwesenden Herodes (Antipas) geschickt, der ihn verspottet und in schonem Ge- 
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sein Schicksal mit banger Besorgnis verfolgten, noch einmal einen 
leisen Schimmer von Hoffnung aufleuchten sahen. Gerade heute 
vor Passahanfang pflegte seit alters ein Gefangener freigegeben zu 
werden; wurde doch Passah als Erinnerungsfest der Befreiung Israels 
aus der Knechtschaft in Aegypten gefeiert. Und so kam auch jetzt die 
Menge aus der Stadt nach diesem héchsten Punkte der Oberstadt (Jos. 
bell. Jud. V 172 173) heraufgezogen, um die auch von den Rémern 
festgehaltene Uebung in Erinnerung zu bringen und sich einen Ge- 
fangenen loszubitten. Pilatus war noch mit der Aburteilung Jesu be- 
schaftigt; da war es ihm vielleicht nur um eine Priifung der Volksmei- 
nung tiber Jesus zu thun, als er diesen Gefangenen, den Konig der 
Juden — wie er nicht ohne Hohn sagte — der Menge zur Freigabe 
anbot. Wurde diese Freigabe mit stiirmischem Jubel begriisst, dann 
war Jesus jedenfalls gefihrlich, und Pilatus mochte sich noch iiber- 
legen, was er zu thun habe. Aber es kam anders. Die Bezeichnung 
des galilaéischen Propheten als ihres Koénigs gefiel den Jerusalemern 
nicht!, Sie wiinschten nicht die Freigabe Jesu. Allerdings diirfte auch 
das Synedrium das Volk in dieser Richtung bearbeitet haben; ihm 
musste alles daran liegen, dass die Arbeit der verflossenen Nacht nicht 
durch die Willfahrigkeit des Statthalters zu nichte gemacht wurde. So 
bat man einen Barabbas los, der bei einem Aufruhr jemand erschlagen 
hatte. Wenn Pilatus iiberhaupt je Bedenken wegen der Schuld Jesu 
gehabt hat, so war jetzt dazu der Augenblick. Die Freiheitsgeliiste der 
Juden waren gross; dass sie einen Empérer so ruhig preisgaben, musste 
auffallen. So erklart sich, dass er nochmals fragt: ,was soll ich denn 
mit dem thun, den ihr den Kénig der Juden heisst?“ Da ruft man ihm 
zu: , Kreuzige ihn!“ Pilatus muss nun denken, dass da noch eine andere, 
ihm unbekannte Ursache des Hasses vorliege. , Was hat er denn Béses 


wande an Pilatus zuriickschickt (Le 23 6—12). Ueber die Geschichtlichkeit dieser 
Notiz liesse sich reden; sie ist nur unwahrscheinlich, weil man nicht sieht, wann fiir 
ein solches Umherschicken des Gefangenen Zeit blieb. In der kunstvollen Dar- 
stellung des Joh ist namentlich die Vorfiihrung des Dorngekrénten durch Pilatus 
(neben den mancherlei Reden) neu: Joh 1945. Das Fragment des Petr-Hvange- 
liums beginnt damit, dass die Juden ihre Hinde nicht waschen wollen, weder 
Herodes noch einer der Richter: ihr Gewissen zwingt sie zu dem Gestiindnis, dass 
sie nicht schuldlos sind bei der furchtbaren Blutthat (Petr-Ev. 1 2). 

1Das kann nicht auffallen. Jesus war ein Fremder; ein Bussprediger; ein 
Mann, iiber dessen Schlagfertigkeit und anschauliche Rede man sich freute; aber 
der Bussprediger galt fiir einen Irrlehrer, und seine Schlagfertigkeit machte ihm 
Feinde. Endlich wurden jetzt die heissesten Hoffnungen der Juden, die Hoffnung 
auf staatliche Selbstandigkeit, in ihm verspottet. Denn jedermann wusste, dass 
er diese Hoffnungen nicht erfiillen wollte, wenigstens nicht, indem er selbst einen 
Finger dazu regte. 
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gethan?“ fragt er nochmals, und wieder ertént als Antwort: , Kreuzige 
ihn!“ Pilatus wollte gerade jetzt das Volk nicht unzufrieden entlassen; 
Thatsache war, dass die oberste Behdrde der Juden, das Synedrium, Je- 
sus als Emporer ihm iibergeben hatte, und dass das Volk von Jerusa- 
lem den Tod desselben Mannes verlangte. Wenn es an Rechtsgriinden 
zu einer Verurteilung jetzt etwa fehlte, so sprach doch die Klugheit 
des Verwaltungsbeamten dafiir, dass man lieber den einen Provinzialen 
tote, als deshalb die ganze Provinz in Unruhe kommen lasse’. Wah- 
rend Barabbas befreit und von seinen Freunden in hellem Jubel weg- 
gefiihrt wird, vollzieht man an Jesus die Geisselung, die nach alt- 
romischer Sitte der Hinrichtung durch das Schwert, jetzt auch der 
Hinrichtung am Kreuze voranzugehen hatte. 

Der Palast des Herodes war ein sehr umfassendes, viele Einzel- 
gebaude umschliessendes burgihnliches Bollwerk. Wenn Pilatus hier 
wohnte, hatte er eine Abteilung Soldaten als Wache bei sich. Ihrer 
Willkiir ist Jesus jetzt preisgegeben; sie haben auch die Hinrichtung 
zu vollziehen. Wie er im Hause des Hohenpriesters als der Prophet 
verspottet war, so wird er jetzt durch Anlegung eines rasch zu- 
rechtgerichteten Konigsschmuckes (Purpur und Dornenkrone*) und 
durch possenhafte Gebarden und Worte als Konig der Juden ver- 
spottet: man schligt ihn mit dem angeblichen Scepter und_be- 
griisst ihn mit dem morgenlandischen Konigsgruss. Wiahrenddem 
sind andere beschiaftigt, die Hinrichtung vorzubereiten: das Kreuz, 
Stricke und Nigel werden herbeigeschafft, die Mannschaft wird be- 
stimmt, welche den Henkerdienst leisten soll. Das alles dauerte nicht 
lange. 

Das Wort otavpds bedeutet den aufgerichteten Pfahl, an den ein 
Verbrecher gespiesst oder angenagelt wurde; zur Tétung am otanpd¢ 
gehort jedenfalls ein Durchbohren des Fleisches. Dass der Verbrecher 
zur Zeit Jesu in Palistina diesen jedenfalls betrachtlich kraftigen 
Holzstamm, der nachher seinen Ko6rper tragen sollte, selbst zur Richt- 
stitte schleppen musste, sagt auch Jesu Wort Mc 8 34. Im iibrigen wird 
man bei einer derart barbarischen Sitte nicht allzuviele sichere Regeln 
feststellen kénnen. Wenn in Rom schon zur Zeit des zweiten puni- 
schen Krieges bei einer Kreuzigung es tiblich war, dass der Kopf des 
Verbrechers zwischen eine hélzerne Gabel gezwingt, und dass seine 


* Pilatus wusste, welchen Sturm religidse Fragen in diesem Volke erregen 
konnten (Jos. antt. X VIII 55—62, Philo leg. ad Gai. 38). 

* Dass das Aufsetzen dieses Gxdvdrvoc otépavos fiir Jesus besondere kérperliche 
Schmerzen gebracht habe, wie es die legendenhafte spiitere Darstellung behauptet, 
ist nicht in den Quellen bezeugt. 
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Hinde an einer Querstange ausgereckt und wohl mit Stricken und 
Nageln befestigt wurden, so dass er mit der Querstange auf den in die 
Erde gerammten Pfahl emporgehoben werden konnte: so galt diese 
Sitte eben offenbar nicht fiir Palistina, wo nicht von einem Tragen 
der Gabel oder des Querbalkens, sondern immer von einem Tragen 
des Kreuzesstammes die Rede ist, und zwar so, dass man, wie in dem 
Fall Jesu, auch einen anderen zwingen kann, das Kreuz zu tragen?, 
Jesus ist beim Gang nach Golgatha, soweit wir sehen kénnen, noch 
an keinen Teil des Kreuzes gebunden. Hs ist miéglich, dass man in 
Palastina die jedenfalls schon unter den hasmondischen Kénigen ein- 
gefiihrte Kreuzigungsstrafe in der hier iiblichen einfacheren Form bei- 
behalten hat. Somit lasst sich auch nicht entscheiden, ob der Ver- 
brecher auf dem Boden liegend an den Pfahl gebunden und angenagelt 
wurde, oder ob der Kreuzesstamm schon aufgerichtet war, ehe der 
Verbrecher an ihn befestigt wurde. Das wird je nach der Art der 
Kreuze verschieden gewesen sein. Ebensowenig lisst sich sagen, ob 
nur die Hinde oder auch die Fiisse angenagelt wurden (die Hinde Joh 
20 25). Sicher ist nur, dass am Kreuz nach den strengen Formen des 
romischen Rechtes die Schuld des Gekreuzigten angegeben war, wohl 
kaum in drei Sprachen, wie Joh 19 20 erzihlt, sondern in der im Ver- 
kehr der Beamten mit dem Volk durchweg gebrauchten griechischen 
Sprache. Ob diese Aufschrift iiber dem Kopf des Gekreuzigten an- 
gebracht werden konnte (Mt 27 37 éxayw tis xepad7jc), hing wesentlich 
von der Form des Kreuzes ab: sehr haufig wire tiber dem Kopf des 
Gekreuzigten kein Platz mehr fiir eine solche Aufschrift gewesen, 
nimlich wenn nach altrémischer Sitte das Querholz oben iiber den 
Kreuzesstamm gelegt wurde. Ausserdem steht fest, dass Jesu Kreuz 
verhaltnismissig hoch war: ein Trunk kann ihm nur mit einem 
Schwamm, der auf ein Rohr gesteckt wird, gereicht werden (Mc 15 36). 

Pilatus muss schon sehr friihe mit seiner Rechtsprechung zu Ende 
gekommen sein. Noch vor 9 Uhr vormittags werden drei zum Tode 
Verurteilte zur Kreuzigung weggefiihrt?. Ein Centurio hat die Hin- 


1 Uebrigens sagen die Griechen immer stuvpov txpépe, géper, Bastaery, 
wahrend die Rémer ebenso sicher patibulum ferre sagen. Dabei ist patibulum sicher 
das Querholz, da an ihm die Arme ausgebreitet werden (Plaut. miles glor. 2, 4, 7; 
Seneca ad Mare. 20), und es merkwiirdig wire, wenn dieses Holz spater als Stamm 
verwendet worden wire und die Hande an ein anderes Holz wieder hatten befestigt 
werden miissen. Aber man hiite sich, hier zu viele feste Sitten anzunehmen. Wegen 
der Stellen s. Kem, Gesch. Jesu 3, 397. 398. 

2 Nach Mc 1525 wird Jesus um 9 Uhr gekreuzigt und stirbt nach Mc 15 34 
um 3 Uhr. Das Joh-Evangelium freilich setzt die Verurteilung Jesu erst auf 12 Uhr 
mittags (Joh 1914). Beide Ueberlieferungen haben ihre Schwierigkeit, die des Mc 
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richtung, die von Soldaten ausgefihrt wird, zu tiberwachen (Mc 15 25 39). 
Der Ort der Hinrichtung hiess 'ohyo9%, der Schiidel (877373). Die 
Strecke vom Palast des Herodes bis dahin scheint nicht ganz kurz ge- 
wesen zu sein; der Weg fihrte ausserhalb der Stadt; diese beiden 
Umstinde erkliiren es, dass ein Mann, der gerade vom Felde kam, 
von den Soldaten gezwungen wurde, statt des offenbar ermatteten 
Jesus dessen Kreuz zu tragen. Die Miidigkeit, die in Gethsemane auf 
seinen Jiingern gelegen war, hatte sich jetzt, da alles entschieden war, 
auch seiner bemiichtigt. Lag doch nach anstrengenden Kampfestagen 
eine furchtbare Nacht hinter ihm. Der Name des Mannes, der Jesu 
Kreuz trug, ist bei Mc iiberliefert; es war einer der vielen Juden, die 
aus der Fremde wieder nach Jerusalem zuriickgekehrt waren: Simon 
war aus Cyrene in Nordafrika heimgekommen; auch seine beiden Séhne, 
Alexander und Rufus, weiss das Mc-Evangelium zu nennen (Mc 15 21)*. 
Vor der Kreuzigung gab man den Verurteilten ein berauschendes Ge- 
trinke, gewiirzten Wein (onvpvioyévov civoy Mc 15 23); Jesus nahm es 
nicht, und es scheint, dass man ihn auch nicht dazu gezwungen hat: er 
wollte bis zuletzt seine Klarheit behalten, und seine Henker fiirchteten 
von ihm keinen kraftigen Widerstand. Er wurde nun entkleidet und 
gekreuzigt. Wie diese rohe, blutige Handlung vollzogen wurde, wird 
nicht geschildert (Mc 1524-25). Die Aufschrift auf seinem Kreuz 
lautete nur: ,Der Judenkodnig“. Die Kreuzigung sollte eine Art 
Schaustellung der Todesmarter eines Verbrechers sein und zur Ab- 
schreckung dienen. Dazu gehérte notwendig, dass der Grund der 
Hinrichtung an dem Kreuze zu lesen war. Die Kleider der Gekreuzig- 
ten teilten die Soldaten unter einander, die auch an den Kreuzen 
Wache halten mussten, damit nicht etwa gute Freunde den Gequilten 
zu Hilfe kimen. Nun waren solche Hinrichtungen in Jerusalem ge- 
wiss nichts Ungewohnliches; das sieht man schon daraus, dass mit Jesus 
noch zwei Verurteilte an das Kreuz kommen. Trotzdem wird es bei 
solchen Schauspielen ja nie an neugierigen Zuschauern fehlen, und bei 
Jesus kam denn doch in Betracht, dass er durch sein Auftreten in 
Jerusalem grosses Aufsehen erregt hatte. So hatte er eine grosse Ge- 
meinde um sein Kreuz versammelt; es ist anzunehmen, dass gar 


wegen der friihen Rechtsprechung des Pilatus, die aber denkbar ist, weil die Nahe 
des Festes auf eine rasche Erledigung der Geschiifte driingte; die des Joh wegen 
der Hinrichtung dreier Verurteilter am Nachmittag des 14. Nisan, an dem schon 
alle Geschafte ruhten (S. 312); dafiir liesse sich die Heimkehr des Simon von Cyrene 
geltend machen. Doch scheint mir die Mc-Ueberlieferung besser zu sein. 

* Es setzt voraus, dass sie den Lesern bekannt sind. Das ist ein sicheres 
Zeichen fiir die friihe Abfassung des Mc-Evangeliums. 
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mancherlei Stimmungen sich hier Ausserten. Doch trifft es wohl das 
Richtige, wenn der Evangelist Mc als die eigentlich herrschende Stim- 
mung bezeichnet die der Befriedigung iiber das hier sich vollziehende 
Gottesurteil', Dass Jesus sich nicht vom Kreuze losmachen und frei- 
kommen kann, ist fiir die Menge der vollgiltige Beweis, dass er sich 
einer schweren Ueberhebung schuldig gemacht hat, als er erklirte, in 
drei Tagen den nicht von Menschen gebauten Tempel aufzurichten; 
und auch die Vertreter des Synedriums sind durch diesen Thatbeweis 
vollkommen sicher, dass Jesus nicht der Messias, der verheissene 
K6nig Israels ist; sie spotten iiber den, der anderen geholfen hat und 
sich selbst nicht helfen kann; und es fallt ihnen durchaus nicht ein, 
dass man gerade einem solchen Mann doch zur Hilfe ganz besonders 
verpflichtet wire. Sogar die Mitgekreuzigten schmihten (nach Mc 
15 32) auf Jesus?. Es schien ein furchtbarer Widerspruch zu sein: 
seine Verkiindigung von der Nihe des Gottesreiches und dieses Ende. 
So kann es nicht auffallen, dass der Tod Jesu schon bei Mc mit man- 
chen Hinzelziigen sagenhafter Natur ausgestattet erscheint. Dahin 
gehort vielleicht das Dunkel iiber dem ganzen Land von 12—3 Uhr 
(Mc 15 33); jedenfalls ist hier der natiirliche Vorgang — keine Sonnen- 
finsternis, sondern ein dunkel umwélkter Himmel — als ein Mitleiden 
der Welt mit dem Leiden Jesu gedacht. Sicher ist sagenhaft und ge- 
schichtlich unrichtig, wenn nachher bei der Erzihlung des Todes Jesu 
das Zerreissen des grossen Tempelvorhangs zwischen Heiligem und 
Allerheiligstem berichtet wird (Mc 1538). Ein so bedeutungsvoller 
Vorgang hitte jedenfalls zu ganz besonderen Massregeln und Siih- 
nungen gefiihrt, von denen uns nichts bekannt ist. Das Zerreissen des 
Tempelvorhangs ist ein Bild des durch Jesu Tod gedffneten Zugangs 
zu Gott, die Veranschaulichung eines durch Paulus der spiteren Ge- 
meinde eingeprigten Gedankens (z. B. Rom 510). Kein grosses Ge- 
wicht wird man auch auf die Mitteilung legen diirfen, dass der wach- 
habende Centurio beim Anblick des Todes Jesu nach Mc 1539 aus- 


1 Das spater von Paulus Gal 313 angefiihrte Wort Dt 21 23 on owtsy nbdp 
war jedenfalls das Schlagwort, das von seiten der Schriftgelehrten jetzt sofort gegen 
Jesus in Umlauf gesetzt wurde. 

* Diese Schmihungen ehren Jesus: die Verbrecher achten ihn nicht als ihres- 
gleichen. Sie héhnen ihn, weil er unschuldig stirbt, wahrend sie doch wissen, warum 
sie sterben. Hitte er als Konig der Juden die Fahne des Aufruhrs erhoben, so 
wiirde er in ihrer Achtung hochstehen. Le 23 39—43 unterscheidet den unbussfertigen 
und bussfertigen Verbrecher; der letztere erhilt eine Verheissung. Petr-Hv. 13 14 
halt der bussfertige Verbrecher den am Kreuze Stehenden die Siinde der Kreuzi- 
gung Jesu vor: er muss dafiir linger leiden als der andere, dem die Glieder ge- 
brochen werden. Das sind spaitere Ausmalungen. 
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sagt: ,wahrhaftig ist dieser Mensch Gottes Sohn gewesen.“ Mehr als 
ein frommes gottergebenes Sterben konnte er doch nicht wahrnehmen ; 
auch ist bei dem Heiden (die Juden waren vom Militardienst befreit) 
mindestens nicht sicher festzustellen, was er unter einem Sohn Gottes 
verstand. 

Dagegen teilt uns Mc itiber die letzten Augenblicke Jesu Genaue- 
res und Geschichtlich-Richtiges mit!. Jesus rief um drei Ubr nach- 
mittags laut die Anfangsworte des 22. Psalms in der ihm geliufigen 
aramiischen Uebertragung: ,mein Gott, mein Gott, warum hast du 
mich verlassen?“ Der 22. Psalm ist ein Gebet aus tiefster Not; dass 
Jesus ihn sterbend betete, zeigt nur, wie tief der Glaube Israels in ihm 
wurzelte, und wie enge er mit seinem Gott verbunden war. Den spa- 
teren Evangelisten hat freilich dieses Gebet nicht gefallen. Es fehlt 
bei Lc, bei Joh; das Petr-Evangelium deutet das Wort um zu einer 
Klage um die dem Sterbenden entschwindende Kraft. Es ist ja deut- 
lich, dass man dieses Wort als das eines Verzweifelnden, eines Ent- 
tiuschten fassen kénnte: Gott hat ihn verlassen. Aber dem steht doch 
entgegen, dass Jesus schon lingst vorher sicher mit einem schmach- 
vollen Tode gerechnet hat; an Bewahrung vor dem Todesschicksal hat 
er nicht gedacht, vielmehr das als einen menschlichen, Gottes Willen 
widersprechenden Wunsch schon nach dem Messiasbekenntnis des 
Petrus bezeichnet (Mc 8 33). Also mag ihm der martervolle Tod noch 
so bitter geworden sein, von einer Enttaiuschung kann man gewiss 
nicht reden. Vielmehr hat kaum je ein anderer den Ausgang seines 
Lebens so lange mit solcher Klarheit vorausgesehen, wie Jesus, und 
so eingehend sich im voraus mit dem kommenden Schicksal aus- 
gesdhnt. Wenn Jesus den 22. Psalm betet, so ist das ein Lied aus 
dem Gesangbuch seines Volkes, das den Verzweifelnden zum Gott- 
vertrauen zurtickfiihrt, wie jedes Gebet in schwerer Not. Um dieses 
Vertrauen festzuhalten, hat Jesus die Worte eines anderen sich hier zu 
eigen gemacht. Zudem ist es, gelinde gesagt, doch ein Uebermass von 
Griindlichkeit, wenn man die Worte eines in letzter Not zu seinem 
Gott betenden Herzens auf ihre theologisch-dogmatische Richtigkeit 
zu priifen vermag?. 


* Die Geschichtlichkeit geht daraus hervor, dass man an den Thatsachen schon 
friihe Anstoss nahm und sie zu beseitigen suchte. Le und Joh bieten das Gebet 
des 22. Psalms nicht, das Petr-Evangelium hat aus dem ,mein Gott, mein Gott, 
warum hast du mich verlassen* den weniger Anstoss bietenden Ruf gemacht: ,meine 
Kraft, meine Kraft, warum hast du mich verlassen*. Vgl. Kap. II S. 40. 

” Hine solche Untersuchung steht auf derselben Linie, wie die tiber die Siind- 
losigkeit Jesu; sie zeigt, wie einseitig-dogmatisches Denken auf Abwege fiihrt; denn 
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Die laut hervorgestossenen aramiischen Worte wurden von man- 
chen der Umstehenden nicht verstanden. Dabei ist nicht an die Sol- 
daten allein gedacht; denn das _ ,eloi, eloi“ wird als Ruf zu Elia ge- 
deutet; von Elia aber wussten doch wohl nur Juden. Aber in Jeru- 
salem gab es viele, die wie Simon von Cyrene aus dem Auslande 
stammten und die heimische Landessprache nicht mehr verstanden, 
sogenannte Hellenisten (Act 619). Die wussten wohl, dass Elia dem 
Messias vorangehen sollte; sie kannten jetzt Jesu Glauben, dass er 
dereinst als Messias auftreten werde; so deuteten sie den Gebetsruf 
Jesu als einen Ruf an Elia, dass er doch erscheine (vgl. Mc 9 11 12). 
Das giebt noch Anlass zu einem scheinbar schnéden Spiel mit dem 
Sterbenden. Ihm wird ja eine Wohlthat gewihrt: es lauft einer hin, 
fillt einen Schwamm mit Essig, steckt den auf em Rohr und giebt 
Jesus zu trinken. Das ist gegen das Herkommen: der Gekreuzigte 
soll verschmachten. So wollen die Anderen den Mann zuriickhalten; 
da ruft er aus, indem er sie abwehrt: ,lasst mich doch; wir wollen 
doch sehen, ob Elia kommt und ihm hilft.“ Er meint damit: ,wir 
diirfen Jesus jetzt noch nicht sterben lassen; Elia muss doch Zeit 
haben, ihn zu retten!“ Vielleicht verbarg sich hinter dieser rohen 
Rede doch Liebe zu dem, dem man das Leben erhalten méchte. Aber 
mit lautem Aufschrei ist Jesus gestorben. 

Es war das ungewohnlich friihe. Gekreuzigte lebten sonst oft 
noch tagelang. Nun aber musste man auch vor Passahanfang an die 
Beerdigung des Toten denken. Es war im Gesetz vorgeschrieben, dass 
ein Gehangter noch am gleichen Tage begraben werden musste (Dt 
21 22 23); es ist also sicher richtig, wenn das Joh-Evangelium erzahlt, 
dass den beiden anderen Gekreuzigten gewaltsam die Glieder gebro- 
chen wurden, damit man auch sie noch vor dem Fest vom Kreuz 
nehmen kénne (Joh 1931). Da sollte noch nach dem Tode Jesu deut- 
lich werden, dass Jesus auch in Jerusalem nicht ganz erfolglos auf- 
getreten war, Ein angesehenes Mitglied des Rates, Joseph von Hara- 
mathaim (I Sam 11: LXX ?Apyadain = “Apmodate, Mc 15 43) wagte 
es, zu Pilatus zu gehen und um die Leiche Jesu zu bitten’. Joseph 


ein Abweg ist es, wenn man Jesus gegeniiber sein Wort Mt 71 = Le 6 37 unzart 
beiseite setzt. Das heisst Jesus nicht iiber das fiir andere Menschen giltige Mass 
hinausheben, sondern ihm das verweigern, was nach seinem Willen allen gewahrt 
werden muss. 

1 Er wagte es“ ist vom Standpunkt der verzagten Anhanger aus gesprochen, 
die wohl gerne solche Bitte an Pilatus gerichtet hatten, aber den Mut dazu nicht 
fanden. Fiir Joseph war die Bitte héchstens in der Richtung gefahrlich, weil er 
von seinem Kreise deshalb Spott zu fiirchten hatte. 

Holtzmann, Leben Jesu. 25 
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hatte wohl selbst in der Nacht vorher Jesus wegen der im Hohenrat 
scheinbar ausgesprochenen Gotteslasterung zum Tode verurteilt; das 
hinderte ihn nicht, dem gewaltigen Galilier jetzt ein besseres Grab zu 
génnen, als es wohl sonst einem Gekreuzigten zuteil wurde. Das Mc- 
Evangelium sagt nicht aus, dass Joseph sich irgendwie unter die 
Jiinger Jesu gerechnet hiitte; aber es erklaért, dass auch er das 
Gottesreich erwartete, also die Hoffnungen und Verheissungen Israels 
hochhielt (Mc 15 43). Er sah also in Jesus wohl mehr den irregeleiteten 
Schwirmer als den Verbrecher. 

Nun fehlte es bei Jesu Kreuz nicht ganz an Freunden Jesu. Der 
Mann, der ihm, wenn auch mit absichtlich rohen Worten, den letzten 
Trunk reichte, diirfte darunter zu rechnen sein; namentlich aber wird 
von Frauen gesprochen, die mit Jesus aus Galiléa gekommen waren 
und jetzt aus der Ferne zusahen: Maria aus Magdala; Maria, die 
Mutter des jungen Jakobus und Joses, und eine Salome, sowie noch 
viele andere’. Die sahen nun auch von ferne zu, wie Jesus vom Kreuz 
genommen, in ein Leintuch eingeschlagen und in ein Felsengrab gelegt 
wurde. Diese Art Bestattung des Leichnams beweist, dass von einer 
besonderen Ehrung des Toten durch Joseph nicht die Rede sein kann. 
Er génnt ihm wohl ein geordnetes Grab; aber er that nichts von dem, 
was sonst das Judentum bei der Bestattung lieber Toten zu thun 
pflegte. Die Frauen aus Galilia nahmen sich vor, das Versiumte 
nachzuholen. 


1 Vol. 8. 816. 
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Die Darstellung der Wirksamkeit eines geschichtlichen Helden Geschichtliche 
schliesst sonst mit seinem Tod; der christliche Glaube an ein Fortleben meni 
im Jenseits giebt dem Darsteller seines Erdenlebens keinen Stoff; eine 
Jahrhunderte und Jahrtausende dauernde Nachwirkung grosser Per- 
sonlichkeiten ist freilich erst der geschichtliche Beweis ihrer Grisse, 
und zu einem Gesamtbilde dessen, was sie der Welt geleistet haben, 
gehdrt notwendig auch die Scheidung zwischen Verginglichem und 
Bleibendem an ihrem Lebenswerk; aber die Darstellung der geschicht- 
lichen Nachwirkung und die Feststellung des bleibenden Erfolges wird 
doch sonst immer nur einen Anhang zu der eigentlichen Lebensge- 
schichte bilden?. Ks ist freilich ein gewaltiger Unterschied, ob die 
Nachwirkung eines Mannes in einzelnen leicht erkennbaren schitzens- 
werten Leistungen oder in der Besonderheit seiner persdnlichen Higen- 
art begriindet ist. Pythagoras galt seiner Schule als ein Heiliger, nach 
dessen Vorbild und Wort man zu leben habe; diese Bedeutung hat 
Pythagoras fiir die Gegenwart nirgends mehr. Aber die Auffindung 
des nach ihm benannten geometrischen Satzes ist ein bleibendes Ver- 
dienst, das freilich mit seiner sittlichen Grésse nichts zu thun hat. 
Dagegen wirkt Jesus durch die ganze Art seiner Personlichkeit seit 
seinem Auftreten bis heute unfraglich in immer reicherer Weise fort: 
das innerste Wesen dieser Persénlichkeit in sich nachzubilden ist un- 
gezihlten Tausenden seit dem Kreuzestod auf Golgatha das hochste 
Lebensziel gewesen, und auch unsere Arbeit hat keinen hoheren Zweck, 
als das Bild dieser Personlichkeit in méglichst anschaulicher und klarer 
Weise geschichtlich treu darzustellen, in der Hoffnung, dass es als das 


1Damit ist natiirlich nicht verlangt, dass jede Lebensgeschichte in einem 
‘solchen Anhang endige. Meistens wird die Darstellung des Lebens selbst Gelegen- 
heit genug bieten, die Dauerhaftigkeit und den Kreis der Nachwirkung einzelner 
Erfolge festzustellen. Ueberhaupt giebt es mancherlei Arten der biographischen 
Darstellung, die ihr gutes Recht neben einander haben. 
25* 
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hodchste denkbare Lebensziel fiir alle Zeiten und Vélker kund werde. 
So kénnte man scheinbar auch ohne die besondere Osterbotschaft von 
einem Fortleben der Persdnlichkeit Jesu bis in die spatesten Zeiten 
und unter den fernesten Geschlechtern reden. Aber die friihzeitige, 
kraftvolle Verkiindigung davon, dass der Gekreuzigte trotz seines Todes 
noch lebt, war eine so wesentliche Vorbedingung fiir alles weitere Nach- 
wirken der Persénlichkeit Jesu, dass hier auch vom rein geschichtlichen 
Standpunkt aus geurteilt werden muss: das Leben Jesu endigt nicht 
mit seinem Tod; es endigt erst mit den Erscheinungen des Auf- 
erstandenen an seine Jiinger +. Erst dadurch war es ermdglicht, dass die 
Persdénlichkeit Jesu massgebende Bedeutung fiir den ganzen spdteren 
Verlauf der Menschheitsgeschichte gewonnen hat. 
ee Seit dem Messiasbekenntnis des Petrus hatte Jesus seinen Jiingern 
immer wieder von seinem nahen Tode geredet; er hatte es nie gethan, 
ohne zugleich davon zu sprechen, dass er bald aus dem Tode wieder 
erstehen werde (Mc 8 31 991031 103334). Er muss namlich sterben 
und wieder auferstehen, um zu der ihm verheissenen Messiasherrlich- 
keit zu kommen (Mc 8 31 88 91 10 37—40 14 24 25). Unvorbereitet waren 
also die Jiinger nicht, als sie die Kreuzigung ihres Meisters erlebten, 
so furchtbar sie dieser Schlag auch getroffen haben mag; Jesus selbst 
hatte ihren Gedanken iiber seinen Tod schon langst eine ganz bestimmte 
Richtung gegeben. Sobald sie aus der ersten Betéiubung wieder er- 
wachten, mussten sie sich der Vorhersagung Jesu erinnern; dann war 
ihnen die Erfiillung der Todesprophezeiung geradezu eine Biirgschaft 
der baldigen Auferweckung zur Herrlichkeit. Jesus war gestorben, 
wie er vorausgesehen hatte; so hoffte man sicher, er werde seiner Ver- 
heissung gemdss am dritten Tage, d.h. in kiirzester Frist auferstehen?. 
Freilich war nicht alles so geschehen, wie es Jesus erwartet hatte; 
keiner seiner Jiinger war mit ihm gestorben; namentlich lebten die 


1 Es kommt hier zweierlei in Betracht. Jesus selbst hatte, wenn er iiber die 
Ausginge seines Lebens sprach, niemals mit seinem Tode, sondern immer mit 
seiner Auferstehung geschlossen (vgl. die im Text angefiihrten Stellen). Dann aber 
ist der Tod Jesu, geschichtlich betrachtet, gar nicht zu wiirdigen, wenn nicht die 
Nachricht von seiner Auferstehung hinzukommt. Mit Jesu Tod scheint Jesu Wirkung 
hoffnungslos abgebrochen; erst die Erscheinungen des Auferstandenen lassen die 
Fortdauer seines Lebenswerkes verstehen. Ein Leben Jesu, das von Jesu Aufersteh- 
ung nichts erzahlte, wiirde einen geschichtlich unrichtigen Eindruck zuriicklassen. 

* Freilich wird nicht jeder Jiinger diese Folgerung in gleicher Weise voll- 
zogen haben. Die meisten diirften durch Jesu Tod so erschiittert gewesen sein, 
dass sie trotz Jesu Vorbereitung doch kaum eine Zukunftshoffaung mehr hegten. 
Die Erzthlung des Le von den Emmausjiingern (Le 24 18—21) giebt die Stimmung 
des Jiingerkreises nach dem Tode Jesu wohl richtig wieder. 
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beiden Zebediusséhne, sie hatten Jesu Kelch nicht mitgetrunken und 
hatten seine Leidenstaufe nicht miterfahren. Und Jesus hatte schon 
nach seiner ersten Leidensverkiindigung von den Seinigen gefordert, 
dass sie sich bereit hielten, mit ihm zu sterben; den Tod von Johannes 
und Jakobus hatte er sicher erwartet (Mc 8 34—91 1039). Allerdings 
war diese Erwartung schon am letzten Abend zuriickgetreten (Mc 14 
2728)’. Und dann war es selbst fiir die von der Todesweissagung be- 
troffenen Jiinger fast nebensichlich, ob sie mit Jesus starben oder 
nicht, da doch der in der geweissagten Form eingetretene Tod Jesu 
die Nihe des ewigen Gottesreiches verbiirgte. 

Die Berichte iiber die Auferstehung Jesu gehen weit auseinander; 
auch die Abhingigkeit der einzelnen Evangelien von einander hindert 
nicht, dass die Erzahlungen iiber die Auferstehung sich mannigfach 
widersprechen?. Dazu kommt der alteste und unzweifelhaft urkundliche 
Bericht des Paulus I Kor 15 3—8, der mit keiner der Darstellungen 
in den Evangelien ohne weiteres zusammentrifit. Man wird sich also 
an ihn und die Darstellung des Mc-Evangeliums als des iltesten Evan- 
geliums zu halten haben. 

Der urspriingliche Auferstehungsbericht des Mc-Evangeliums um- 
fasst nur die Verse Mc 161-8 (s. TiscHenDORF VIII maj. I 8. 403 
bis 407). Die drei Frauen, die auch als Zeugen des Todes und Be- 
grabnisses Jesu besonders genannt waren, Maria aus Magdala, Maria, 
die Mutter des jiingeren Jakobus und Joses, und Salome, haben nach 
Sabbatausgang® Gewiirze gekauft und wollen am Sonntag friih nach 
Sonnenaufgang den Leichnam Jesu einsalben. Aus der Salbung in 
Bethanien‘ wusste man, dass Jesus auf diese Liebesthat einiges Gewicht 
legte, und in der Stille des Morgens fiirchten die Frauen am wenigsten, 


1 Das hing vielleicht damit zusammen, dass ein Jiinger der Verrater Jesu 
war. Vol. Kap. XIII S. 353. 370. 

2 Mc 162 gehen die Frauen zum Grab Kiay xpwt cf pg téy cuBBacwy, also im 
ersten Morgengrauen des Sonntags; Mt 281 obé oo BBatwy ti emepwoxodsy sig pilav 
cuBBatwy, d. h. am Abend nach Sabbatausgang, am Vorabend des Sonntags, also 
Samstag abends. Le 244 sehen die Frauen zwei Manner in blitzendem Gewand 
statt des einen bei Mc 165 und Mt 28 2—5; diese zwei Engel des Le erkliren nicht, 
dass Jesus den Jiingern in Galiliéa erscheinen werde (Mc 167 Mt 287), sondern 
erinnern daran, dass Jesus in Galilaa schon von seiner Auferstehung gesprochen 
hat Le 246. Endlich heisst die dritte der Frauen neben den beiden Marien Mc 161 
Salome, Le 2410 Johanna; Mt 281 kommen nur die beiden Marien zum Grab. 
Anderes s. unten. 

3 Nach Le 2456 werden die Salben schon Freitag abend nach der Grablegung 
gerichtet, um Sonntag friih zum Grabe gebracht zu werden. Mt hat die Absicht 
der Salbung ganz getilgt. 

4 Vol. Kap. XIII S. 321. 
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von irgend einem Aufpasser in ihrem frommen Werke gestért zu werden. 
Sie iiberlegen sich, wie sie den grossen Stein, der die Grabkammer ver- 
schliesst, abwiilzen kénnen. Da finden sie den Stein abgewalzt, und wie 
sie, schon dariiber erstaunt, herantreten, finden sie den Platz leer, an 
welchem die Leiche lag. Aber nun schauen sie einen Jiingling in 
weissem Gewand, der ihnen die Auferstehung Jesu verkiindigt und 
Erscheinungen des Auferstandenen in Galilaa den Jiingern in Aus- 
sicht stellt unter Verweisung auf das Wort Jesu beim Gang nach 
Gethsemane Mc 1428. Die Stimmung der Frauen wird als hochstes 
Staunen, Zittern und Verziickung bezeichnet (éxdaufeicta. Mc 165, 
tpou.os xat Exotasic Mc 168); es wird stark betont, dass sie aus Angst 
keinem Menschen von dem Vorgang etwas mitteilten (Mc 16 8). 
Dieser Bericht erzihlt also gar nichts von einer Erscheinung des 
Auferstandenen; er weiss bloss von der Erscheinung eines Engels im 
leeren Grab, und es werden im Anschluss an ein friiher gesprochenes 
Wort Jesu kiinftige Erscheinungen Jesu in Galilia in Aussicht gestellt. 
Eben dieser Umstand, dass Jesus hier nicht selbst erscheint, giebt dem 
Berichte des Mc hohe Wahrscheinlichkeit!. Die Spiteren von Mt ab 
befriedigen den begreiflichen Wunsch, Jesus schon in der Nahe seines 
Grabes den Seinigen zu zeigen (Mt 289 Lc 2413-51 Joh 20 14-29), 
Deshalb? verlegen Le und Joh die bei Mc und Mt fiir Galilaéa vor- 
gesehenen Erscheinungen des Auferstandenen nach Jerusalem und in 
die Nahe Jerusalems; ein Rest der alteren Ueberlieferung ist Joh 21 


’ Natiirlich kann man ja auch in dieser Erzahlung vom Gang der Frauen zum 
Grab den etwas schiichternen Anfang der Sagenbildung sehen, die dann von Mt ab. 
allméhlich kiihner wird: Mc koénnte von einer Erscheinung Jesu nichts reden, weil 
zur Zeit der Abfassung seines Evangeliums noch zu bekannt war, dass die Jiinger 
Jesus erst in Galilaa gesehen haben. Darum erzihlt er von einer Erscheinung des 
Engels an die Jtingerinnen. Aber das Mc-Evangelium ist sonst durchweg ein zu- 
verlassiger Zeuge; der Evangelist konnte ebenso gut auf die Erscheinungen Jesu 
in Galilaa zum Schluss seines Evangeliums hinweisen; aber er schliesst mit dem 
Gang der Frauen zum Grab, der ihm ebenso geschichtliche Thatsache ist, wie 
die Erscheinungen in Galilaa. Und dabei kannten die Leser seines Evangeliums 
die Séhne des Simon von Cyrene Mc 1521 und wussten, wer der jiingere Jakobus 
und Joses gewesen sind, die Sdhne der einen Maria, die am Ostermorgen an das 
Grab kam. 

> Die Reise der Jiinger zuriick nach Galilaa konnte leicht der geschichtlichen 
Erinnerung entschwinden, weil die Jiinger spiter wieder in Jerusalem auftraten 
und wirksam sind; aber bei Le ist die von Mt und Mc urspriinglich dargebotene 
Engelrede deutlichst geéndert (Le 246 = Mt 287 Mc 167), und die Jiinger werden 
ausdriicklich angewiesen, in Jerusalem zu bleiben (Le 24 49, vel. Act 14). Da hat 
der Evangelist doch wohl die ihm natiirliche Vorstellung vom geschichtlichen Ver- 
lauf der Dinge tiber die geschichtstreuen Angaben seiner Quellen gestellt. 
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enthalten. Fiir Le fillt daher die Riickkehr der J tinger nach Galilia 
tiberhaupt weg (Le 245253 Act 145). 

Der Wunsch, die Leiche zu salben, ist sehr begreiflich, dadas Juden- Wahrheit des 
tum darauf grossen Wert legte!, und da Jesus selbst iiber die etwaige oe 
Salbung seiner Leiche nachgedacht hatte. Freilich setzt dieser Wunsch 
der Frauen voraus, dass nicht schon bei der ersten Beisetzung eine 
tiberreiche Salbung vorgenommen worden ist; aber davon weiss nur Jo- 
hannes, der deshalb auch von der spiteren Absicht der Frauen nichts 
sagt (Joh 193940). Hs ist ferner gar kein Grund, daran zu zweifeln, 
dass die Frauen ihre Absicht nicht ausfiihren konnten, weil sie das 
Grab leer fanden. Nun erwarteten sie sicher die Auferstehung Jesu, 
die er immer zugleich mit seinem Tode vorhergeschaut hatte. Da 
mochte sie die tiberraschende Thatsache des leeren Grabes wohl in eine 
Erregung bringen, in der sie den Engel schauen und seine Botschaft 
vernehmen konnten. Dieses Schauen und Héren hat genau denselben 
Grad thatsichlicher Richtigkeit, wie die Erscheinung, die Jesus bei 
seiner Taufe sah? und wie die nun rasch aufeinanderfolgenden Er- 
scheinungen Jesu selbst. Wer etwa meint, solche Gesichte kénnten 
immer nur einem Hinzelnen zu teil werden, der mag sich vorhalten, 
dass der auferstandene Jesus nach dem unabweisbaren Zeugnis des 
Paulus einmal gleichzeitig von iiber fiinfhundert Personen geschaut 
wurde (I Kor 156), Wenn ein prophetisches Schauen irgend welche 
Vorbedingungen braucht, so sind dieselben jedenfalls hier vorhanden 
gewesen: eine hochgespannte religidse Begeisterung und Erwartung 
bei tiefster Trauer und einem plétzlichen Schrecken, der aber sehr 
leicht in die Gewissheit héchster Freude umschlagen konnte: gerade 
heute war der von Jesus immer als Zeitpunkt der Auferstehung be- 
zeichnete dritte Tag; und wenn man das auch als bildlichen Ausdruck 
aufgefasst hatte, so schien doch eine wortliche Erfiillung nicht aus- 
geschlossen zu sein®. Der innerlich wohl vorbereitete plotzliche Um- 
schlag von Schrecken zur Freude vollzieht sich aber nicht in verstiindig 
niichterner Denkarbeit, sondern in einer lebendigen Anschauung. 
Der Engel tritt in das leere Grab und verkiindigt, was man nach Jesu 
Wort erwarten muss, und was das leere Grab zu beweisen scheint. Die 


1Vgl. Joh 19 40 2-nsay (tb dpa) ddoviors pete thy apwpacwy xabd¢ soc sary 
totic lovdators sytapracery. 

2 Vgl. Kap. VIS. 105. 106. 

3 Das ,,Bild“ ist hier ja doch nur einer von den vielen méglichen Fallen, und 
zwar ein solcher, der Jesu Vorstellung besonders deutlich macht. Der dritte Tag 
ist das Bild der kurzen Frist. Je naher die Erfiillung mit der bildlichen Rede zu- 
sammentrifft, desto mehr Wahrheit kommt dem Bilde selbst zu. 
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Frauen sind also noch voll Schmerz iiber Jesu Tod an das Grab ge- 
kommen; sie haben es offen und leer gefunden; aber was ihnen beim 
ersten Anblick ein Schrecken war, ist innen auch sofort eine Biirgschaft 
dafiir geworden, dass Jesus auferstanden ist, dass in Galilaa seine 
Jiinger ihn sehen werden. Die Engelserscheinung vermittelt den Ueber- 
gang vom Schrecken zur Freude. Das ist die Thatsache des Oster- 
sonntags. 

Das leere Grab. In jiidischen Kreisen war nach Mt 28 16 spater die Rede verbreitet, 
die Jiinger Jesu hitten die Leiche geraubt. Daran hatte man sie 
schwerlich gehindert; die Erzihlung von der Bewachung des Grabes 
durch rémische Soldaten (Mt 27 62—28 15 Petr- Hv. 2s—49) oder 
einen Diener des Hohenpriesters (Hebr-Evangelium bei NestLx, N.T. 
Gr. suppl. p. 79 zu Mt 2762) ist sicher ungeschichtlich; ware das 
Grab in dieser Weise bewacht gewesen, so konnten die Frauen nicht 
auf den Gedanken kommen, den Stein zu entfernen und die Leiche zu 
salben. Aber ein Raub der Leiche durch die Jiinger ist vollig aus- 
geschlossen, Die jiidische Verliumdung meinte, die Jiinger hitten so 
filschlich den Glauben an Jesu Auferstehung erwecken wollen (Mt 
27 64). Aber nur ihnen selbst hatte Jesus von seiner baldigen Er- 
weckung aus dem Tode gesprochen; zum Volk von Jerusalem hatte er 
wohl gesagt, er werde nach Abbruch des irdischen von Menschen ge- 
bauten Tempels innerhalb dreier Tage den Tempel aufrichten, der 
nicht von Menschenhand gebaut ist; seinen Richtern hatte er zugerufen, 
dass sie ihn demnachst zum Gericht iiber sich selbst werden kommen 
sehen: das waren gréssere Verheissungen, die mit der Beseitigung des 
Leichnams aus dem Grab in keiner Weise erfiillt erscheinen konnten. 
Eher méchte man glauben, die Jiinger hatten bei ihrer Flucht aus 
Jerusalem die Leiche Jesu wie ein Heiligtum mitgenommen, um sie 
nicht in der Hand ihrer Feinde zu lassen. Aber wahrscheinlich ist 
auch das nicht. Denn einmal haben die drei Frauen davon nichts ge- 
wusst®; dann ware ein solches Zeichen treuer Anhinglichkeit schwerlich 
der spiteren Ueberlieferung ganz verloren gegangen; der Ort, wo Jesus 
schliesslich begraben wurde, wire der Christenheit sicher bekannt 
geblieben. Also nicht die Jiinger haben Jesu Leiche aus dem Grabe 
entfernt; das ist von anderer Seite geschehen. Es ist héchst wahr- 
scheinlich, dass der vornehme Ratsherr, der die erste Bergung des 
Leichnams in seinem Felsengrabe gestattet hatte, doch einen Ge- 


* ,dominus autem, cum dedisset sindonem servo sacerdotis, ivit ad Jacobum et 
apparuit ei“. Der sacerdos ist wohl der Hohepriester. 

* Und sie haben offenbar auch spiter nichts davon erfahren, so wenig wie die 
Ueberlieferung, die das Erlebnis der Frauen erzablt. 
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kreuzigten nicht auf die Dauer bei den Toten seiner eigenen Familie 
liegen lassen wollte. Er diirfte dafiir gesorgt haben, dass nach Sabbat- 
ausgang die Leiche Jesu irgendwo sonst in der Stille begraben wurde. 
So scheint sich der geheimnisvolle Vorgang am einfachsten aufzukliren !. 
Hs ist falsch, dagegen einzuwenden, dass die Leiche Jesu in den Hin- 
den der Jerusalemer ein Beweis gegen die christliche Verkiindigung 
von der Auferstehung des Gekreuzigten hitte sein miissen. In dem- 
selben Kapitel, in welchem Paulus die Erscheinungen des Auferstan- 
denen aufzihlt, I Kor 15 5—8, spricht er mit aller Deutlichkeit es aus, 
dass Fleisch und Blut das Reich Gottes nicht ererben, und dass die 
Verwesung die Unvergiinglichkeit nicht erlangt (I Kor 1550). Das 
Verschwinden des der Verwesung anheimfallenden Leibes gehért nach 
der Anschauung des Paulus nicht notwendig zur Auferstehung. Nach 
der Ausfiihrung II Kor 51—4 legt der Sterbende das Kleid der Ver- 
ganglichkeit ab, um statt dessen ein unvergiingliches Gewand anzu- 
ziehen. Die Leiche im Grab ist also kein Beweis gegen die Aufer- 
weckung zur Herrlichkeit. Auch haben sich die Jiinger, die von der 
Auferstehung Jesu predigten, soweit wir sehen kénnen, nicht auf das 
leere Grab, sondern auf die ihnen zu teil gewordene Erscheinung des 
auferstandenen Herrn berufen®. Nur nachtriglich scheint ihnen auch 
der Bericht der Frauen iiber das offene leere Grab von Bedeutung 
geworden zu sein; ja die Frauen haben nach Mc 16s von ihrem Hrlebnis 
wohl erst erzihlt, als der Auferstandene bereits erschienen war. 
Gewiss kénnte man bei einem so wunderbaren Mann auch das 
héchste Wunder als Thatsache annehmen und es nicht undenkbar 
finden, dass der in das Felsengrab gelegte Leichnam von Gott wieder 
belebt und mit neuer Kraft erfiillt wurde. Aber die Thatsachen 
sprechen gegen diese Annahme. Die Belebung des irdischen Kérpers 
kénnte nur fiir ein Fortleben Jesu auf Erden von Wert gewesen sein ?®; 


1 Vel. Joh 20 1-10, wo vielleicht gute Ueberlieferung zu Grunde liegt. 

2 Paulus redet I Kor 15 3—8 nicht von dem leeren Grabe, obgleich er die That- 
sachen anfiihren will, die den Glauben an Jesu Auferstehung stititzen. Anders ist 
allerdings die Rede des Petrus Act 2 29-31, welche v. 31 ausdriicklich betont, dass 
Christi Fleisch die Verwesung nicht schaute im Unterschied von David, dessen Grab 
nach vy. 29 noch in Jerusalem gezeigt wurde. Aber einmal beweist eine Rede aus 
diesem Teil der Apostelgeschichte nichts fiir die urchristliche Verkiindigung, und 
dann fehit seltsamerweise sogar hier irgend welcher Hinweis auf das leere Grab Jesu. 

8 Dieses Urteil entspricht wenigstens unserem heutigen Empfinden, wenn es 
sich bei der vélligen Unerkennbarkeit der jenseitigen Welt auch nicht weiter be- 
griinden lisst ; dagegen giebt das Folgende einen zwingenden Beweis datfiir, dass die 
Erscheinungen des Auferstandenen nichts von dem groben Stoff irdischen Lebens 


an sich hatten. 
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aber der Alteste und glaubwiirdigste Bericht iiber die Erscheinungen 
des Auferstandenen weiss von einer Erneuerung des irdischen Lebens 
des Gekreuzigten nichts. Paulus erzihlt I Kor 15 5—s, was er von der 
Auferstehung Jesu erfahren hat: dabei kannte er persénlich jedenfalls 
Petrus und Jakobus und verdankt ihnen, was er nicht selbst erlebt 
hat. Danach ist der Auferstandene sechs Mal gesehen worden: er 
erschien Kephas (Simon Petrus), den Zwélfen (wohl ohne Judas Iska- 
rioth), dann mehr als fiinfhundert Briidern auf einmal, — dabei hebt 
Paulus hervor, dass sie grésstenteils noch bei Niederschrift des ersten 
Korintherbriefes lebten; viertens erschien Jesus seinem Bruder Jakobus, 
fiinftens einer Gemeinschaft, die Paulus mit dem Ausdruck ,alle 
Apostel“ bezeichnet, zuletzt erschien er dem Paulus selbst. In allen 
diesen Fallen redet Paulus nur davon, dass der Auferstandene gesehen 
wurde; von dauerndem Verkehr mit ihm, von lingeren Gesprachen, 
einer Beriihrung seiner Gestalt, einem Hin- und Hergehen, einer Teil- 
nahme an irgend welcher Mahlzeit wird nicht gesprochen’; es wird 
auch nicht daran gedacht. Denn Paulus hatte zwingenden Grund 
gehabt, solche handgreiflichen Erweise der Wirklichkeit der Auf- 
erstehung anzufiihren, da es ihm darauf ankommt, die in Korinth vor- 
handenen Zweifel an der Méglichkeit einer Auferstehung iiberhaupt 
niederzuschlagen. 
Erscheinung Von den sechs durch Paulus aufgezihlten Erscheinungen Jesu ist 
" uns nur eine naher bekannt, das ist die, welche Paulus selbst erlebt hat. 
Zwar die Briefe des Paulus geben uns dariiber auch nur sehr unvoll- 
kommenen Aufschluss; sie deuten das Ereignis manchmal an, aber er- 
zihlen es nicht (Gal 111215 16 IL Kor 46)*. Dagegen enthilt die 


1 Die Erscheinungen des Auferstandenen im Mt-Evangelium sind von solch 
irdischer Art noch frei (Mt 28 9 10 1s—20): nur das Fassen seiner Fiisse Mt 289 
leitet zu der spdteren Auffassung tiber. Bei Le geht der Auferstandene mit den 
Emmausjiingern, vertieft sich mit ihnen in lingere Gesprache, kehrt mit ihnen ein, 
bricht ihnen das Brot; zeigt dann in Jerusalem den Jiingern Hinde und Fiisse, 
lasst sich von ihnen beriihren, isst von einem Fisch, macht schliesslich mit ihnen 
den Gang von Jerusalem nach Bethanien (Le 24 15—51). Die Apostelgeschichte 
redet Act 13 von einem vierzigtiigigen Erscheinen des Auferstandenen bei seinen 
Jiingern; 1040 wird hervorgehoben, dass der Auferstandene nicht allem Volk, 
sondern nur seinen von Gott erwahlten Zeugen sich kund gethan habe, die mit ihm 
nach der Auferstehung zusammen gegessen und getrunken haben (sovegayouey xat 
Govertopey adtH peta to avactiver adtov ex vexo@v). — Joh 20 17 lasst sich Jesus von 
Maria Magdalena nicht beriihren, dagegen zeigt er 2020 seinen Jiingern die 
Wunden an den Handen und an der Seite und lasst 20 27 den Thomas beides be- 
riihren. In dem Zusatz Kap. 21 friihstiickt Jesus mit sieben seiner Jiinger Brot 
und Fisch (Joh 21 13—15), 


* Aus diesen Stellen lisst sich tiber den dussern Vorgang nichts entnehmen. 
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Apostelgeschichte drei Schilderungen der Begebenheit, eine als ihre 
eigene Darstellung (Act 9 3-8), zwei in Reden des Paulus (Act 22 6—11 
26 12-18). Diese drei Schilderungen unterscheiden sich in manchen 
Stiicken von einander, gehen aber doch auf eine im einzelnen frei 
wiedergegebene Quelle zuriick. Man wird den der Wirquelle ent- 
nommenen Bericht Act 26 12-18! als die Grundlage auch der beiden 
anderen Berichte betrachten diirfen. Nur er passt nimlich zu den 
Worten des Paulus Gal 1 15 16 vgl. 11 12, wonach kein Mensch auf die 
Bekehrung des Apostels irgend welchen Einfluss hatte, also auch nicht 
der Act 96 2210 angekiindigte und hinterher wirksam auftretende 
Ananias; ferner ist nur Act 26 16—1is der kiinftige Beruf des Paulus 
als Heidenapostel bereits in der Vision selbst genannt, wie das nach 
Gal 1 16 zu erwarten ist. Uebrigens betrifft der Unterschied der ein- 
zelnen Berichte die Art der Erscheinung des Auferstandenen nicht. 
Nach Act 2613 sah Paulus, wie ein Licht, heller als der Glanz der 
Sonne ihn umleuchtete; Act 93 226 ist das Aufstrahlen dieses Lichtes 
als Ausserer Vorgang erzihlt. Von einer irgendwie abgegrenzten Ge- 
stalt ist an keiner der drei Stellen die Rede. Aber Paulus hért aus 
diesem Licht eine Stimme, die ihm kundthut, dass der von ihm ver- 
folgte Jesus von Nazaret in dieser Herrlichkeit ihm erschienen sei (Act 
9 4—6 227—10 26 14—-18), Zum Verstindnis dieser Thatsache muss man 
sich daran erinnern, dass die Erscheinung Gottes auch von den Schritt- 
gelehrten als Lichtglanz (1) gedacht wurde, und zwar als ein Licht- 
glanz, der die Helligkeit der Sonne iiberstrahlt (WEBER, Lehren des 
Talmud 8. 160). So that sich die Erscheinung durch ihr strahlendes 
Leuchten als der géttlichen Welt zugehérig kund, und wenn Jesus in 
dieser Lichtgestalt erschien, so war eben damit der Gekreuzigte als der 
herrliche Gottessohndargethan”. Eine solche Erscheinung, die Act 26 19 


Dass es Gott gefiel, seinen Sohn in Paulus zu offenbaren (anoxahbdpox tov vtoy adtod 
éy gu0t Gal 116) beweist nichts fiir einen rein innerlichen Vorgang, da jede Be- 
kehrung sich im Inneren vollzieht, wenn auch Griinde in der Aussenwelt den Um- 
schwung bewirkt haben. Auch II Kor 46 driickt nur die Aenderung im Inneren des 
Paulus aus. 

1 Hg ist mir nicht fraglich, dass der ganze Bericht der Apostelgeschichte von 
204 ab im wesentlichen dem Wirberichte entnommen ist. Aber die Rede Act 
22 1—21 kann nicht wohl aus demselben herstammen, da die Verweisung auf Ananias 
und das Gebet im Tempel zu Jerusalem mit den Aussagen des Gal-Briefes in unlds- 
barem Widerspruch stehen (Gal11617). So kann ein Begleiter des Paulus die 
Worte des Apostels nicht wiedergegeben haben. Es mag sein, dass der Verfasser 
des Wirberichts iiber die in aramiaischer Sprache gehaltene Rede tiberhaupt nichts 
erzahlen konnte (Act 21 40 222). 

2 Vol. Rom 14: Durch die Auferstehung von den Toten ist Jesus als der Sohn 
Gottes in Herrlichkeit erwiesen. 
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als odpdyviog Oxtasia bezeichnet wird, ist freilich etwas durchaus anderes 
als die Riickkehr Jesu in friiherer Leiblichkeit, wie sie in den jiingeren 
Eyangelien (schon Mt, Le, Joh) geschildert wird. Paulus weiss aber 
nichts davon, dass er den Auferstandenen anders gesehen hitte als die 
Friiheren. Er hat ihn zuletzt gesehen, weil er die Gemeinde Gottes 
friiher verfolgt hat; aber er hat Jesus nicht anders gesehen, als er auch 
dem Petrus erschienen war. 

Die von Paulus gegebene Aufzihlung der Erscheinungen des Auf- 
erstandenen hat eine gewisse innere Folgerichtigkeit, die zum Ver- 
stindnis dieser merkwiirdigen Begebenheiten nicht unwesentlich bei- 
tragen kann, Die erste Erscheinung wird Petrus zuteil, dem ltesten 
Freund, dem ersten Messiasgliubigen, an dem die Gemeinde sich im 
Fall des Todes Jesu halten und der sie wieder aufrichten sollte. Wenn 
irgend ein Jiinger noch nach der Kreuzigung an die Erfiillung der 
Worte Jesu von seiner Auferstehung und Wiederkehr glaubte, so war 
es gewiss Simon Petrus. Es war also wohl vorbereitet, dass dieser 
Jiinger in Galiléia! den auferstandenen Herrn gesehen hat. Was ihn 
innerlich in steter Spannung hielt und bewegte, das trat in einem 
Augenblick héchster Erregung auch dusserlich vor seine Seele. Aber 
dieses Schauen des Auferstandenen selbst wurde nun sofort wieder zu 
einer Biirgschaft der Wahrheit der Zukunftshoffnung. War Jesus schon 
zur Herrlichkeit Gottes verklairt worden, so konnte scheinbar das Gottes- 
reich nicht mehr lange fernbleiben. Jetzt befolgte Petrus die Weisung 
Jesu: er hatte sich in seinem Glauben zurecht gefunden und suchte 
auch die Anderen zu ermutigen Le 22 31 32. So findet sich der Kreis 
der Zwolf wohl um ihn zusammen; der Verriter bleibt fern: nach der 
freilich nicht gleichartigen Ueberlieferung Mt 27 s—9 Act 1 16—20 ist 
er bald gestorben; trotzdem bleibt fiir den engsten Jiingerkreis der 
Name der Zwélf bestehen?. Petrus erzahlt den anderen von der ihm 
gewordenen Erscheinung des Auferstandenen, und diese Erzahlung 
wirkt, wie das bei solchen Anlassen oft beobachtet wurde, ansteckend 
auf die Horer: auch die Zwolf sehen jetzt den auferstandenen Herrn. 
Nun wurde die Volkspredigt in Galilia wieder aufgenommen. Die 


* Die Worte Mc 1428 167 wiren uns sicher nicht tiberliefert, wenn sie nicht 
mit der spateren Erfiillung zusammengetroffen wiren. Hs ist das anders als bei Jesu 
Anschauung von der Nahe des Gottesreiches, die man noch lange festgehalten hat 
und hinterher umdeuten musste. Die Worte Mc 1428 167 wurden zum erstenmal 
niedergeschrieben, nachdem sich bereits ihre Wahrheit bewahrt hatte. 

* Vgl. Ape 2114. Die Apostelgeschichte erzihlt von der Nachwahl des Mat- 
thias; mit welchem Rechte, lisst sich nicht feststellen. Die Erzihlung beniitzt offen- 
bar die Form spiiterer Bischofswahlen (Act 1 20—26). 
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Scharen, die einst am Gennesaretsee Jesus nachgezogen waren, sam- 
meln sich jetzt um die Predigt seiner Jiinger von Jesu Kreuzestod und 
Auferstehung ; jetzt hat die Busspredigt um der Nahe des Gottesreiches 
willen erst rechte Dringlichkeit; das Gericht Gottes steht unmittelbar 
vor der Thiir. So sind einmal tiber fiinfhundert Briider! beisammen: 
die sind alle mit einem Mal iiberzeugt, den Auferstandenen zu sehen, 
Damit verbreitet sich die Nachricht von diesen Erscheinungen jeden- 
falls in dem ganzen Gebiet der galildischen Wirksamkeit Jesu. Es ist 
sehr verstindlich, dass sie ganz besonders auch die Familie Jesu be- 
schiftigt, die ja sein dffentliches Auftreten nicht gebilligt hatte®. Hin 
Bruder Jesu, Jakobus, wird durch eine Erscheinung des Auferstan- 
denen fiir die neue Gemeinde gewonnen und hat bald eine Fiihrer- 
stellung in ihr erlangt (Galli9 2911 Act 15 13—21 2118, vgl. auch 
I Kor 95). Jetzt aber will man nicht in Galilia bleiben; die Auf- 
erstehung Jesu soll als letzte Mahnung zur Busse namentlich der Stadt 
verkiindigt werden, die Jesus gekreuzigt hat. Diese Riickkehr nach 
Jerusalem wurde wieder durch eine Erscheinung des Auferstandenen 
angeordnet, und alle, welche diesen Befehl vernommen hatten, zogen 
nun aus als Sendboten des Messias. So wurde die Predigt Jesu in der 
Hauptstadt durch seine Apostel wieder aufgenommen, und die Ge- 
meinde, die sich hier bildete, galt als die Muttergemeinde der Christen- 
heit. Es war zu erwarten, dass in Jerusalem sofort eine Verfolgung 
ausbrach; der gekreuzigte Prophet, den das Synedrium und Pilatus 
zum Tode verurteilt hatten, wurde als der demnichst erscheinende 
Messias Offentlich bezeichnet. Da machte eine letzte Erscheinung des 
Auferstandenen aus einem der heftigsten Gegner der jungen Gemeinde, 
aus dem jungen Saul-Paulus, ihren begeisterten und erfolgreichsten 
Verfechter, der die Predigt von der Nahe des Gottesreiches und vom 
gekreuzigten und auferstandenen Messias auf dem weiten Gebiet von 
Jerusalem bis Rom, ja vielleicht gar bis Spanien® grésstenteils be- 
griindet und machtig gefordert hat. 

Den Erscheinungen des Auferstandenen verdankt es die Christen- 
heit, dass sie als grosse Religionsgemeinde heute besteht; der Glaube 


1 Als ,Briider“ (&5e\got) gehdren sie der Jiingergemeinde an. Wie weit diese 
Gemeinschaft in dieser ersten Zeit schon einen geschlossenen Verband darstellte, 
ist freilich schwer zu sagen. Man sieht aber, dass die Wirkung der Predigt Jesu 
in Galiléa doch noch weit tiber den nachsten Kreis der Umgebung Jesu dauernd 
hinausreichte. 

2 Vel. Kap. IX S. 193. 194. 

8 Von Jerusalem bis Illyrikum Rom 1519; Predigt in Rom Act 28 30 31; Ab- 
sicht nach Spanien zu gehen Rom 15 24 28; diese Absicht ist vielleicht ausgefiihrt 
worden Can, Muratori Z, 38 39. 
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an Jesu Auferstehung fiihrte die auseinandergeschreckten Jiinger 
wieder zusammen, trieb sie, die Predigt ihres Meisters fortzusetzen und 
auf ein weitausgedehntes Gebiet zu iibertragen. Ohne den Glauben an 
Jesu Auferstehung waren vielleicht nach seinem Tod seine Worte als 
die eines weisen Mannes gesammelt worden und hiatten auf kleine 
Kreise bis heute einwirken kénnen; doch zur Begriindung einer 
grossen, die Welt umspannenden Christengemeinde ware es so nicht 
gekommen. Diese treibende, anspornende Kraft besass aber der Glaube 
an Jesu Auferstehung deshalb, weil er eine Biirgschaft der Nahe des 
Gottesreiches, eine starke Mahnung an die Nihe des géttlichen Ge- 
richtes zu sein schien. ,,Der Herr ist nahe!“ (6 xdprog eyjb¢, papavate 
Phil 45 I Kor 16 22 Did 106) das war der Grundton der ersten christ- 
lichen Mission!; deshalb verzichtete die Jerusalemer Gemeinde zuerst 
auf jede Erwerbsarbeit und glaubte, mit dem Verbrauch des vor- 
handenen Besitzes bis zur Wiederkehr Jesu auszureichen (Act 2 44 45 
4 32—5 11 6 1-6, vg]. Gal 2 10); ahnliche Anschauungen bekimpft Paulus 
in Thessalonich, wo es die Gemeinde nicht fassen kann, dass einzelne 
ihrer Glieder vor der Wiederkehr Jesu starben (I Thess 4 9—18 5 14); 
Paulus selbst sieht es als eine Strafe an, dass in Korinth vor Jesu 
Wiederkehr viele gestorben sind (I Kor 11 30); lange Zeit hofft er selbst 
ganz sicher, die Wiederkehr Jesu mit der Mehrheit der von ihm ge- 
wonnenen Christen zu erleben (I Thess 4 15 17 I Kor 15 51 52); und nach- 
dem Paulus und alle anderen gestorben waren, hoffte die Gemeinde 
noch immer, dass der Zebediide Johannes die Wiederkunft Christi er- 
leben werde: ,,Dieser Jiinger stirbt nicht“ sagten die Christen unter 
einander (Joh 21 20—93). Freilich hatte Jesus gerade ihm einstmals 
gesagt, er werde den Kelch und die Leidenstaufe mit seinem Herrn 
teilen miissen (Mc 10 39). 

Mit dem Hingang der Zeitgenossen Jesu erwiesen sich nicht nur 
einzelne Worte als irrtiimlich gesprochen®, die Triebkraft auch seiner 
ganzen Predigt war der Gedanke von der Nahe des Gerichtes, von der 
Nahe des Gottesreiches gewesen. Diese Erwartung hatte seine Buss- 
predigt bestimmt wie die seiner Apostel. So musste denn das nach- 
wachsende Geschlecht fragen: ,,wo ist die Verheissung seines Kom- 
mens? Seit unsere Vater entschlafen sind, bleibt alles sich gleich seit 
Anbeginn der Welt“ II Petr 34. Aber schon damals erwies es sich, 


*Damit wird nur der Grundgedanke der Predigt Jesu selbst wieder auf- 
genommen Mc 115, mit starkerer Betonung der freudigen Seite der Botschaft, weil 
die Erscheinung des Messias auch die Wiedervereinigung mit dem Herrn der Ge- 
meinde bringt. 

? Vel. Kap. VIII S. 123. 


Vergiingliches und Bleibendes. 399 


dass dieses zum Aufbau der christlichen Kirche wohl notwendige Ge- 
rtiste zusammenbrechen oder abgetragen werden konnte, ohne dass die 
Kirche selber zusammenbrach oder auch nur merklichen Schaden litt. 
Die Gewissheit, zum Messias zu gehdren und damit an einem ewigen, 
seligen Leben der Zukunft teil zu haben, die Pflicht, um dieser Hoff- 
nung willen ein heilig reines Leben in der Nachfolge Jesu zu fiihren 
mit der Zuversicht, dass Gott auch die Not der Siinde einst wegnehmen 
und heilige Vollkommenheit den Gliedern der Messiasgemeinde geben 
werde: das waren die beim Zusammenbruch der ersten Messiashoffnung 
bleibenden Anschauungen, und es gehért mit zu dem grossen Lebens- 
werk des Apostels Paulus, gerade diese Gedanken in ihrem ewigen 
Werte erkannt und seinen Gemeinden immer aufs neue eingeprigt zu 
haben’. Zeigt uns also Jesus das Bild eines in kiihnster Unbefangen- 
heit Gott vertrauenden, unablissig und unerschiitterlich in treuem 
Dienst an anderen arbeitenden Charakters, der in kéniglicher Freiheit 
keine Schranken sieht und keine Schranken achtet ausser denen, die 
in dieser besonderen Art seines Willens gegeben sind, so sagt der 
Glaube an ihn als den Messias seiner Gemeinde aus, dass diese Ge- 
meinde nicht bloss demselben Lebensziel nacheifern soll, sondern dass 
sie es einst durch Gottes Gnade in allen ihren Gliedern erreichen wird, 
dass jeder, der zu diesem Messias gehért, eines ewigen Gliickes in 
heiliger Vollendung gewiss sein darf, und das ist ihm wieder ein Sporn, 
an seiner Vervollkommnung in der Nachfolge Jesu zu arbeiten. Die 
Verbindung des héchsten sittlichen Lebensziels mit der frohen Gewiss- 
heit eines ewigen Heils ist die Formel, in der sich die geschichtliche 
Bedeutung der Erscheinung Jesu Christi zusammenfasst?. 


1 Obgleich Paulus bis zuletzt an der Nahe der Parusie festhalt (Phil 45), tritt 
doch die starke Betonung dieses Gedankens bei ihm immer mehr zuriick. Nament- 
lich ist im Galaterbrief, II. Korintherbrief und Roémerbrief von der Nahe der 
Wiederkehr Jesu gar nicht die Rede. Dagegen stehen alle Briefe des Paulus auf 
dem Gedanken: Der Glaube an die Zugehorigkeit zum Messias verpflichtet zu 
heiligem Leben, verbiirgt aber auch die Zugehdrigkeit zum kiinftigen Gottesreich, 
dessen wichtigstes Gut siindlose Vollkommenheit sein wird. 

2 Also hat nicht bloss das neue Ideal, das Jesus gebracht hat, sondern auch 
seine Ueberzeugung, der Messias zu sein, fiir seine Gemeinde bleibenden Wert. 
Auch wenn sie keine israelitische Weltherrschaft mit einem neuen Jerusalem er- 
wartet und selbst die Herabkunft des Messias und der ihn begleitenden Engel von 
Himmelshdhen weder ersehnt noch fiirchtet, so halt sie doch daran fest, dass die 
durch Jesus gebrachten Lebensziele uniiberbietbar sind und auch durch Gottes 
Gnade Verwirklichung finden sollen, so dass die jetzt mit Siinde behafteten und be- 
lasteten Menschen dereinst von der Siinde befreit als Gottes heilige Kinder das 
Ziel schauen diirfen, zu dem sie jetzt ahnend emporstreben. So ist Jesus noch heute 
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Dass aber das von ihm vertretene sittliche Lebensziel wirklich das 
héchste war, mag noch ein Vergleich mit anderen grossen Mannern 
der Geschichte veranschaulichen, die auch ein eigenartiges sittlich- 
religidses Ideal vertreten haben. Jede geschichtliche Gestalt will im 
ganzen ihres Volkslebens verstanden sein; das jiidische Volk Palastinas 
hat um die Wende unserer Zeitrechnung noch zwei religids bedeutsame 
Manner hervorgebracht, die man einigermassen mit Jesus vergleichen 
kann, den Taufer Johannes und den Schriftgelehrten Hillel. Vom 
Taufer musste schon ausfiihrlich gehandelt werden. Was Jesus an ihm 
riihmt, ist seine in sich feste und gegen sich harte Art. Aber ihm fehlt 
die freudige, siegesgewisse Zuversicht Jesu: Jesus weiss, dass das 
Gottesreich ihm gehért; seine Jiinger diirfen getrost sein, dass ihnen 
das Gottesreich zufillt; das giebt Mut und Kraft zu selbstlosem, opfer- 
freudigem Wirken. Dagegen zeigt Johannes durchaus weltfliichtige 
Art; in der Hinsamkeit bei Gebet und Fasten bereitet er sich mit 
seinen Jiingern auf das nahe Gericht Gottes vor; der Gedanke, dass 
Thatigkeit unerlassliche Pflicht und dass die Unterlassung einer még- 
lichen Hilfleistung strafbare Siinde ist, liegt dem Taufer ferne. Mit 
dieser Erkenntnis der Arbeitspflicht, wie sie Jesus vor Johannes aus- 
zeichnet, hingt aber auch zusammen, dass Jesus einen weit grésseren 
Umblick iiber alle Verhaltnisse des Lebens gehabt haben diirfte, und 
dass bei ihm ein Reichtum sittlichen Urteils zu finden ist, wie er schon 
um der Zuriickgezogenheit seines Lebens willen von Johannes nicht 
erwartet werden darf. So ist Jesus grésser als Johannes, mag man 
nach der Befriedigung des einzelnen Jiingers fragen oder nach dem 
Dienst, den beide Ménner der Menschheit im ganzen geleistet haben?. 

Etwas alter als der Taufer und Jesus war der Schriftgelehrte 
Hillel; er soll 10 n. Chr. in hohem Alter gestorben sein (Sota 48, Tos. 
Sota 13); aus seiner babylonischen Heimat war er schon friihe nach 
Jerusalem gekommen, um héchstens auf kurze Zeit einmal nach Baby- 
lon zuriickzukehren (Sota 21; dazu passt Jer. Pesachim 61 nur, wenn 
Hillel zweimal von Babylon nach Jerusalem kam)?. Dichtung und 
Wahrheit tiber sein Leben auseinanderzuhalten ist nicht leicht; doch 
ist sein Charakter durch eine gréssere Anzahl nicht zu bezweifelnder 


seiner Gemeinde der Messias; sie bekennt sich noch heute mit vollem Recht zu 
ydesus Christus“, 

1 Tm itibrigen vgl. Kap. V. 

* Also zwei Reisen von Babylon nach Jerusalem verlangt die Harmonistik, 
die alle Erzahlungen von Hillel geschichtlich begreifen will. Aber der Erzahler von 
Pesachim 61 hat kaum etwas von zwei Reisen Hillels gewusst. Hs liegt ausserhalb 
unserer Aufgabe, die mancherlei Sagen iiber Hillel mitzuteilen oder zu priifen. 
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Worte klar gekennzeichnet. Hillel ist Pharisier; er ist iiberzeugt, dass 
ein Unwissender die Siinde nicht fiirchtet, dass das Volk im Lande nicht 
fromm ist (Abot 25). Deshalb verdient den Tod, wer nicht lernen will; 
wer aber nicht zulernt, verliert (Abot 1 13); und wer zu schiichtern ist, 
der lernt nichts (Abot 25). Nun handelt es sich hier eben um Kennt- 
nis des jiidischen Gesetzes', nicht etwa um alle méglichen sonstigen 
Kenntnisse, welche die jiidische Ueberlieferung Hillel zuschreibt (San- 
hedrin 16). Auch iiber das Lehren dieses Gesetzes giebt er mancherlei 
Vorschriften: ein Zorniger taugt nicht zum Lehrer (Abot 25); — sage 
nicht, man werde am Ende verstehen, was man jetzt nicht versteht; 
sage nicht: wenn ich Musse habe, will ich es erklaren, vielleicht hast 
du keine Zeit mehr dazu (Abot 2 4); — wer die Krone ausniitzt (das 
Lehren des Gesetzes zur Erwerbsquelle macht), geht dahin aus der 
Welt (Abot 113 45). Hillel mahnt, die rechte Zeit zum Lehren zu be- 
niitzen: wenn man einsammelt (also zum Ho6ren bereit ist), streue aus; 
wenn man ausstreut (seine Gedanken nicht gesammelt hat), sammle 
ein: siehst du ein Geschlecht, dem die Lehre lieb ist, streue aus; aber 
merkst du, dass sie ihm listig ist, halte zurtick (Berachot 63a)?. Schon 
in diesen Worten tritt Hillels ernste Gewissenhaftigkeit deutlich zu 
Tage, noch mehr, wenn er sagt: Erhebe dich nicht iiber die Anderen?; 
verlass dich nicht auf dich selbst bis zum Tag deines Todes; richte den 
Anderen nicht, bis du an seine Stelle gekommen bist (Abot 24). Diese 
Milde im Urteil iiber andere, die auf dem Gefiihl der eigenen Siind- 
haftigkeit beruht, ist ja gerade auch von Jesus empfohlen worden (Mt 
7 1—5 = Le 6 37 38 41 42), Aber Hillel nahert sich Jesus noch mehr, 
wenn er einem Proselyten sagt: ,,was dir unlieb ist, thue dem Anderen 
nicht! Das ist das ganze Gesetz; alles andere ist nur Erklairung“ 
(Sabbat 31a). Auch die Pflicht thatkriftigen Handelns scharft Hillel 
ein: , Wenn ich mir selbst nicht helfe, wer wird mir sonst helfen? wenn 
ich aber nur mir selbst helfe, was bin ich? Wenn aber nicht jetzt, wann 
denn?“ (Abot 114). ,Am Ort, wo keine Minner sind, zeige du dich als 
Mann“ (Abot 25). So fehlt es diesem Schriftgelehrten auch keineswegs 
an Kraft. Auch dusserlichen Geboten weiss er tieferen Sinn zu geben: 
, Wie die Kénigsbilder im Theater und Cirkus von dem, dessen Obhut 


1 Ausdriicklich gesagt ist das Abot 27. 

2 Hier ist das Bild der Aussaat ahnlich wie von Jesus Mc 4 3—9 verwendet. 

8 NDI} winen->x Das kénnte wortlich genommen als ausdriickliche Ab- 
sage an den Pharisdismus verstanden werden. Aber so ist es nach allen sonstigen 
Nachrichten iiber Hillel gewiss nicht gemeint gewesen; auch Hillel schied sich vom 
Volk im Lande. Aber der Spruch zeigt doch, dass er sich an die Stelle anderer 
versetzen konnte und deshalb von Selbstiiberhebung frei war. 
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sie iibergeben sind, reingehalten und abgespiilt werden miissen, so ist 
auch das Baden des Korpers eine Pflicht ftir den Menschen, der im 
Bilde des allmichtigen Kénigs geschaffen wurde (Lev r.34). Hillel hat 
nun als Schriftgelehrter gewisse Rechtsgrundsitze eingefiihrt, die sein 
niichtern gesundes Urteil beweisen: Das Gesetz bestimmte Schulden- 
erlass im siebenten Jahr; da wollte niemand Geld verleihen, bis Hillel 
vorschlug, der Gliubiger kénne sein Recht durch eine besondere Ur- 
kunde (Prosbol) auch iiber das siebente Jahr hinaus wahren (Schebiit 
103). Nach dem Gesetz durfte der Verkauf eines Hauses im ersten 
Jahr wieder riickgiingig gemacht werden. Um diese wohlthitige Be- 
stimmung zu sichern, bestimmte Hillel, das Geld fiir den Riickkauf 
kénne im Tempel niedergelegt werden, falls der Kéufer in den ent- 
scheidenden Tagen sich nicht finden lasse (Arachin 9 4). Ferner meinte 
er, Lebensmittel sollten beim Verleihen auf ihren Preis eingeschitzt 
werden, damit nicht bei einer Verinderung des Preises ein Teil un- 
rechten Gewinn habe (Baba mezia 59). Fiir Hillels Lebensauffassung 
ist noch wichtig, dass er taglich von seinen Schiilern wegging mit den 
Worten: einenGast habe ich zu Hause und muss eilen ihn zu bewirten. 
Damit meinte er seine Seele, deren Heil er in stiller Selbstbetrachtung 
pflegen miisse’ (Lev r. 34); als er einen Schaédel im Wasser schwim- 
men sah, meinte er: ,weil du schwimmen machtest, hat man dich 
schwimmen gemacht; und die dich schwimmen machten, werden wieder 
schwimmen.“ Er sah darin ein Zeichen der géttlichen Vergeltung 
(Abot 26). Hillels héchster Grundsatz war aber wohl das Wort: ,,sei 
unter den Schiilern Aarons, welcher Frieden liebte und dem Frieden 
nachjagte, welcher die Geschopfe liebte und sie hinfiihrte zum Gesetz‘ 
(Abot 1 12). 

Es unterliegt keinem Zweifel, dass Hillel unter den Schriftgelehrten 
des Judentums Jesus am nichsten steht. Man mag betonen, dass das 
Verbot, dem anderen anzuthun, was einem selbst unlieb ist, schon 
Tob 4 15 steht, und dass es nur ein Verbot, keine positive Anweisung 
zur Lebensfiihrung ist: aber die Hauptsache ist doch, dass in einer das 
Verhiltnis zum Nichsten ordnenden Bestimmung die Summa der Ge- 
bote Gottes gefunden wird®. Jesus hatte also von Hillel sagen diirfen, 


* Dabei betont er sehr stark, dass es notig wire, diesem Gast alle verfiigbare 
Zeit zu widmen, denn: ,,Der Gast ist unsere Seele, die heute in uns ist und morgen 
vielleicht nicht mehr.“ 

> Wenn Spiitere, wie Akiba, den Spruch Lev 1918 als die erosse Zusammen- 
fassung des Gesetzes nennen (BacuEr, Die Agada der Tamnaiten 17), so ist dasnicht 
Anlehnung an Hillel, sondern Anlehnung an Jesus, so wenig man diese auch zu- 
geben mag. Jesus mag den Satz Hillels gekannt haben; aber erst er hat die po- 
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was er zu dem Schriftgelehrten sagt, der seiner Entscheidung beistimmt: 
Du bist nicht ferne vom Gottesreich Mc 12 34. Auch Hillels Mahnung, 
tiber andere nicht lieblos zu richten, trifft nahe an das Herz der Ver- 
kiindigung Jesu, und auch die Mahnung zur Arbeitsamkeit, nicht bloss 
fiir sich, sondern auch fiir andere, bekundet einen Gedankenkreis, der 
den Anschauungen Jesu verwandt ist. Aber bei Hillel sind diese Ge- 
danken nicht zur treibenden Kraft geworden. Wohl weiss er, dass man 
sich als Mann zeigen soll, wo es an Minnern fehlt; aber er hat selbst 
offenbar keinen Widerspruch gefiihlt zwischen dem, was er als die 
Summa des Gesetzes betrachtete und den die freie Hilfleistung be- 
engenden rein gottesdienstlichen Satzungen und Geboten. Er will den 
anderen nicht richten; aber der pharisiische Stolz spricht doch aus dem 
Wort, dass ,das Volk im Lande nicht fromm ist“. Er weiss, dass er 
nichts ist, wenn er nur fiir sich selbst sorgt; aber nicht im Gespriach 
mit seinen Schiilern findet seine Seele die gesuchte Erquickung, sondern 
um diesen Gast zu bewirten, muss er aus dem Kreise der Seinigen sich 
zurtickziehen; darin liegt ein Zug weltmiider, weltfliichtiger Art. Das 
frische, starke Gottvertrauen Jesu, das auch dem Kampfe nicht aus- 
weicht, sucht man bei Hillel vergebens: Der Glaube an eine von Ge- 
schlecht zu Geschlecht weiterwirkende Vergeltung ist der einzige, 
deutlich ausgesprochene religidse Gedanke, der uns von ihm iiberliefert 
ist. Der Friede, dem er als Schiiler Aarons nachjagt, ist nicht kraft- 
voll. So ist es keineswegs ein Zufall, sondern im tiefsten Wesen der 
beiden Manner begriindet, dass Hillel der Begriinder einer besonderen 
Schule innerhalb der jiidischen Schriftgelehrsamkeit wurde, wihrend 
von Jesus der neue Glaube ausging, der die Verheissung hat, die Welt 
fiir sich zu gewinnen. 

Viel eher eignen sich zum Vergleich mit Jesus die grossen Pro- 
pheten des alten Israel, die aus dem israelitischen Volksglauben die 
hochstehende jiidische Religion geschaffen haben. Von den vielen 
teils mehr teils weniger bekannten Persénlichkeiten stehen doch nur 
fiinf im hellen Licht der Geschichte: Amos, Hosea, Jesaja, Jeremia 
und Hesekiel. Aber bei einem Vergleich mit Jesus muss Hesekiel 
sofort wieder ausgeschieden werden. Hesekiel ist der Seelsorger seines 
Volkes in triiber Zeit; aber eine neue Erfassung des Gotteswillens 


sitive Gesetzesaussage fiir das grésste Gebot erklart. Vollends schliessen sich die 
Aussagen des Paulus Rom 13 18 Gal 5 14 gewiss an Jesus und nicht an Hillel an. 

1 So beweist nach Sabbat 3la Hillel seine Geduld damit, dass er die tollsten 
Fragen eines unverschimten Fragers immer wieder beantwortet: warum die Baby- 
lonier kugelrunde Képfe, die Palmyrenser kleine Schlitzaugen, die Afrikaner breite 
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bringt er nicht!. Dagegen stimmen Amos, Hosea, Jesaja, Jeremia darin 
iiberein, dass sie im Gegensatz zu der herrschenden Volksreligion eine 
neue Frémmigkeit predigen, die nicht im Opfer, sondern in Barm- 
herzigkeit und Gerechtigkeit ihren Ausdruck findet’. Dabei stehen 
sie auf der festen Ueberzeugung, dass von Annahme oder Verwerfung 
dieser neuen Frémmigkeit Gliick und Ungliick ihres Volkes abhinge *. 
Hier hat Jesus thatsichlich seine Vorliufer; diese Manner sind vom 
Standpunkt des Christentums aus wirklich Propheten nicht bloss in dem 
Sinn, dass sie im Unterschied von anderen den rechten Gotteswillen 
verkiinden, sondern auch in dem Sinn, dass durch ihre Predigt und 
deren durch die Jahrhunderte hindurch keineswegs erstorbene Wirkung 
die Predigt Jesu thatsiichlich angebabnt war ‘+. Das Gesetz Israels, das 
infolge ihrer Arbeit, aber unter mancherlei Zugestindnissen an das 
Herkommen und die Volksreligion, namentlich seit der babylonischen 
Wegfiihrung die Gemeinde beherrschte, erzog sie fiir das nachfolgende 
Evangelium, eben weil es die Gedanken dieser grossen Personlichkeiten 
doch wenigstens teilweise in sich barg®. Aber die Hohe Jesu hat doch 
keiner dieser Manner erreicht. Das legt schon an ihrer Zeitstellung. 
Thr Blick ist nicht so weit und umfassend wie der Jesu; bei Hosea und 
Jesaja tritt uns wohl ein hochgemutes Gottvertrauen entgegen, aber 
sein Inhalt richtet sich nicht auf den Erfolg des Kinzelnen, sondern bei 
Hosea ® auf eine letzte Wiedergewinnung und Begliickung des Volkes 
Israel, bei Jesaja auf die Rettung Jerusalems aus der Hand der Assyrer 
und Eingliederung Israels in die Zahl der grossen Weltreiche’; als der 
feste Halt der Einzelpersénlichkeit ist das Gottvertrauen hier doch 
nicht gefasst; und so viel und oft zur Barmherzigkeit und Gerechtig- 


* Vgl. das Idealbild des Frommen Hes 185—9, wo keinerlei Gegensatz gegen 
die herkoémmliche Frommigkeit, also auch keine Weiterbildung des Ideals 
hervortritt. 

* Am 278445 54—7 21-24 Hos 66 811 Jes 1 11-15 Jer 7 1-15. 

3 Am 5 4—7 21-24 Hos 814 Jes 1 27—31 Jer 11 12—14. 

4 Bei der Verhandlung tiber die Reinheitsgebote beruft sich Jesus ausdriick- 
lich auf Jes 2913 (Mc 767); bei der Tempelreinigung auf Jer 711 (Mc 11 17); bei 
der Absage an den Hohenrat auf Jes 51-7 (Mc 121~9); im Mt-Evangelium beruft 
sich Jesus beim Mahl im Hause des Zéllners (Mt 913) und bei der Verteidigung 
des Aehrenausraufens am Sabbat (Mt 12 7) auf Hos 66. 

° Zur Veranschaulichung vergleiche man den etwa aus der Zeit Jehu stammen- 
den Dekalog Ex 3414-28, der keinerlei sittliche Forderungen enthalt, mit dem 
spater allein giltigen Dekalog Ex 20 2-17 = Dt 5 6—21, von dessen Geboten Jesus 
wieder mit voller Absicht nur die sittlichen geltend macht Mc 10 19, nachdem er 
vorher die einzigartige Vollkommenheit des einen Gottes betont hat Mc 1018. 

® Hos 2 14-23 35 14 6—8. 

” Jes 10 2427 33 34 19 23-25 87 29 3335, 


Griechische Philosophen. — Jesus und Plato. 405 


keit, zur gegenseitigen Fiirsorge und Hilfleistung von diesen Propheten 
gemahnt wird, so behandeln sie doch die bestehende Ausbeutung, 
Gleichgiltigkeit und Ungerechtigkeit mehr als einen éffentlichen Schaden 
des Volkslebens, der den Untergang des Volkes herbeifiihren kénnte, 
denn als die auf jedem Hinzelnen lastende und von ihm deshalb auch 
abzubiissende Schuld!. Eine solche Auffassung hat erst die feierliche 
Verpflichtung jedes Einzelnen auf das Gesetz erméglicht. Jedenfalls 
fehlt auch hier noch die genaue, jede einzelne Unterlassung als straf- 
bare Siinde kennzeichnende Gewissenhaftigkeit. Die Propheten be- 
gniigen sich, ihre Forderungen in grossen Ziigen auszusprechen; die 
ruhige Darlegung des Gotteswillens, wie sie etwa in der Bergpredigt 
vorliegt, finden wir bei ihnen nicht vor?, Also ist Jesus auch grésser 
denn die Propheten. 

Aber Jesus darf nicht bloss mit den durch sein Volk dargebotenen 
Massstiiben gemessen werden. Die griechisch-rémische Welt unterwarf 
sich dem Christentum. Die Verteidiger der neuen Religion betonen 
gern die grosse Uebereinstimmung derselben mit den Lehren der 
Philosophen; nur werde jetzt allen dargeboten, was bisher das Sonder- 
gut weniger Gebildeter gewesen ist®. Vor allem hat man immer wieder 
die nahe Verwandtschaft der platonischen und stoischen Weltanschau- 
ung mit der christlichen behauptet, und es ist iiber allen Zweifel erhaben, 
dass sich die christliche Dogmenbildung bis auf unsere Tage wesentlich 
auf die Arbeit dieser Philosophen gestiitzt hat. 

Wenn man Jesus und Plato mit einander vergleicht, so erscheint 
es aufs erste nicht leicht, einen EKinheitspunkt zu finden, den beide mit 
einander gemein haben, und der die Vergleichung erst erméglicht. 
Manches, was eine Aehnlichkeit zwischen platonischer Weltanschauung 
und Christentum zu sein scheint, ist schon eine Aehnlichkeit zwischen 
platonischer Weltanschauung und pharisdisch-jiidischem Volksglauben: 
so der Glaube an eine bessere jenseitige Welt, die dem Auge bis jetzt 
nicht sichtbar ist, der aber die Frommen einst zugehodren sollen; die 
Anschauung von dem einen Weltbildner, der zugleich die héchste Giite 
darstellt. Sonst aber scheinen bei Plato die kennzeichnenden Ziige der 


1 Bs fallt heutzutage schwer, sich in diesen Gedankenkreis zu versetzen; aber 
die Einzelpersonlichkeit hat in der alten Welt tiberhaupt geringen Wert. Bei den 
alten Israeliten ist diese Beurteilung des Hinzelnen noch ein Ueberrest aus der Zeit, 
da die Stimme ohne festen Wohnsitz umherzogen. Da gilt der Hinzelne nur als 
Glied des Ganzen. 

2 Das ganze Interesse der Propheten gilt eben der Wohlfahrt des Volkes und 
nicht dem Gliick oder der Vervollkommnung des EHinzelnen. So thut man ibnen 
fast Unrecht, wenn man sie mit Jesus vergleicht. 

8 Vel. Justin Apol. II 10. 
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Frémmigkeit Jesu ginzlich zu fehlen. Von einem bergeversetzenden 
Glauben ist bei ihm ebensowenig die Rede, wie von einer unablassig 
thiitigen hilfreichen Liebe. Nicht rastlose Arbeit an den Menschen, 
sondern sinnige Betrachtung der Weltdinge, ein fortgesetztes Bemiihen, 
das Schéne an allem Grossen und Kleinen der Welt herauszufinden und 
sich zu eigen zu machen und aus den engen Schranken des Erdenlebens 
hiniiberzublicken in die Welt der Ideale, aus welcher die Seele stammt, 
und in die sie einst heimkehren darf, das ist doch fiir Plato die erste und 
letzte Aufgabe, hinter der alle Regelung des Zusammenlebens durch 
Sitte und Recht ganz zuriicktritt1, Plato verachtet Landwirtschaft, 
Gewerbe und Handel; die Sklaverei halt er fiir eine in der Verschieden- 
heit der Naturen begriindete Hinrichtung; von der Unlésbarkeit der 
Ehe weiss er nichts; Abtreibung der Leibesfrucht und Aussetzung von 
Kindern empfiehlt er in bestimmten Fallen; auch dem Staatsleben, 
dessen Aufgabe die Erziehung der Biirger zur Tugend sein soll, widmen 
sich gerade die Besten nach Plato nur gezwungen und ungern®, Aber 
freilich zeigt ihm seine philosophisch-dsthetische Weltbetrachtung tiber- 
all die Fiirsorge der Gottheit fiir den Menschen; der Gute findet in 
seiner Giite seinen Lohn, der Bose in seiner Schlechtigkeit seine Strafe; 
Plato weiss, dass es viel besser ist, Unrecht zu leiden, als Unrecht zu 
thun; auch dem Bosen darf ein Guter nur Gutes thun, damit die Har- 
monie seiner eigenen Seele nicht durch den Bésen gestért werde?. 
Denn zur Gewinnung und Bewahrung dieser Harmonie, die auch das 
hoéchste Gliick des Menschen darstellt, dienen die vier Grundtugenden 
Weisheit, Mut, Besonnenheit und Gerechtigkeit: sie alle wollen nicht 
sowohl das Leben des Hinzelnen im Verhaltnis zu den Anderen regeln, 
als vielmehr die massvolle Ausgestaltung der Krifte im Seelenleben 
des Kinzelnen*, Hier ist eine Reihe von Anschauungen, die sich mit 
dem Anschauungskreise Jesu nahe beriihren; auch Jesus ist der Ge- 
danke gelaufig, dass der, welcher seinem Worte nachlebt, die Seligkeit 
des Gottesreiches vorwegnehme. Dabei hat das Streben nach einer 
durch nichts gestérten Harmonie der Seele, die auch durch den Glauben 
an eine bis ins einzelne sorgende géttliche Vorsehung gestiitzt wird, 


‘ Vgl. ZELLER, Philosophie der Griechen II 14 S. 683—643. 

* Vel. Plato, Rep. V 457 C — 461 E; IV 421 A; V 469 B; VII 316 Cf 
519 C ff. 

8 Vol. Zetter IT 14 S. 928 929; 876; 603. 

* Es ist das ein Hauptmangel der philosophischen Ethik der Griechen, dass 
sie durchaus individualistisch ist. Die Vollkommenheit und das Wohl des Einzelnen 
ist auch dann das héchste Gut, wenn iiber den Staat und seine Aufgaben nach- 
gedacht wird. Plato, Rep. VII 519 Cf. 
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eine nicht zu bestreitende Aehnlichkeit mit dem Gottvertrauen Jesu; 
die Pflicht, auch dem Bésen Gutes zu thun, kehrt in den Worten der 
Bergpredigt ebenso wieder. Und das sind nicht gewissermassen zu- 
fallige Aeusserungen Platos, die vom Mittelpunkt seiner Anschauungen 
weit abliegen, sondern diese ethischen Forderungen driicken in ihrer 
Weise die Lebensauffassung des grossen Philosophen aus. Aber doch 
ist der Accent verschieden, den Jesus und Plato auf diese Forderungen 
legen; fiir Plato ist das Stillleben eines Gelehrten das héchste ersehnte 
Ziel; nur wenn er sich mit anderen beriihren muss, will er sich nicht 
von ihnen das Gesetz seines Handelns vorschreiben lassen; fiir Jesus 
dagegen ist das unablissige Handeln an anderen eine unabweisbare 
Pflicht, deren Vernachlissigung schwere Schuld ist, und Jesu Gott- 
vertrauen hat einen weit wirmeren Pulsschlag, als die ruhige Harmonie 
in der Seele Platos, weil eben Jesus inmitten der Menschen wirksam 
sein will, wahrend Plato sich am liebsten ferne vom Geriiusch der Gasse 
der Betrachtung der ewigen Idee aller Dinge hingiebt!. Und damit 
ist doch auch fiir die Geschichte das Mass beider Manner gegeben. 
Gewiss wirkt das Ideal Platos noch heute mit michtiger Zauberkraft 
und durch unendlich viele Vermittlungen auf die Lebensfiihrung der Zeit- 
genossen ein: das katholische Ménchtum, Spinoza, SCHLEIERMACHER 
beriihren sich darin, dass sie Plato zu ihrem Wegweiser nehmen; aber 
wenn die geschichtliche Grésse eines Mannes in dem Dienst besteht, 
den er der Gesamtheit geleistet hat, so mag man wohl sagen, dass 
Plato der Ruhm gebiihrt, den Menschen immer wieder den Weg ge- 
wiesen zu haben vom Besonderen zum Allgemeinen, vom Engen zum 
Weiten, vom Verginglichen zum Unverginglichen; aber eine allseitige 
Foérderung der menschlichen Aufgabe, und zwar eine immer weiter- 
wirkende, ist doch von Jesu einfachem Grundsatze ausgegangen, dass 
helfen und dienen die Pflicht jedes Hinzelnen ist, yon deren Erfiillung 
sein persdnlicher Wert abhangt. Also Plato mag in einzelnen Wissen- 
schaften, wie in der Erkenntnistheorie und in der Mathematik bleibend 
Wertvolles gefunden haben; darin kann man ihn nicht mit Jesus ver- 
gleichen, dem solche Gebiete wenigstens bei seiner dffentlichen Predigt 
ganz ferne lagen; man mag Form und Inhalt der Dialoge Platos hoch 
stellen, die Schirfe seines Gedankens und den Reichtum seiner Phan- 
tasie bewundern: Jesus hat nichts geschrieben, aber bei einem Ver- 
gleich diirfte Jesus als Volksredner wenig oder gar nicht hinter dem 


1 Plato weiss auch sehr wohl, dass er nicht fiir die Gesamtheit arbeitet, 
sondern nur fiir die fiihrenden Stande. Wer den Sklaven, den Bauer und Hand- 
werker als Wesen einer niedrigeren Gattung verachtet, bringt ihnen kein Evan- 
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Schriftsteller Plato zuriickstehen, auch bei ibm ist héchster Reichtum 
der Anschauung und eine lichte Klarheit des Denkens’; der Boden, 
auf dem beide mit einander verglichen werden miissen, ist doch die von 
ihnen stammende Welt- und Lebensauffassung, und darin ist fraglos 
Jesus dem Plato iiberlegen; ein Staat nach dem Wunsche Platos ware 
fiir den dienenden Teil ein Gefangnis, fiir den herrschenden Teil aber 
auch keine Freude, weil der philosophisch gebildete Mann ein stilles 
Fiirsichleben dem éffentlichen Leben weit vorzége; dagegen in einer 
Gemeinschaft, in welcher das Lebensgesetz Jesu thatsichlich seine 
Geltung allgemein behauptete, wiisste sich jeder sicher in seinem Gott- 
vertrauen, férderte jeder an seinem Teile die Anderen, und fiihlte sich 
jeder von den Anderen allseitig geférdert, so dass nicht bloss der all- 
gemeine Wohlstand immer mehr gehoben, sondern auch jeder nach 
Menschenmass wenigstens méglichst befriedigt wiirde?. Daran sehen 
wir, dass Jesus mit gutem Grund iiber Plato gestellt wird. 
Jesus und die Neben der Weltanschauung Platos hat nach ZELLER die Lehre 
me der Stoa »den Besten und Gebildetsten, soweit der Hinfluss griechi- 
scher Kultur reichte, beim Verfall der alten Nationalreligionen einen 
Ersatz, ihrem Glaubensbediirfnis eine Befriedigung, ihrem sittlichen 
Leben eine Stiitze geboten“ (Philosophie der Griechen III 1,311). Der 
Stoicismus unterscheidet sich von der Weltanschauung Platos wesent- 
lich durch seine niichterne, verstandige Art, die allem Schwirmerischen 
urspriinglich fremd ist. Jeder soll der Natur entsprechend leben; ihre 
Ordnung ist unverbriichlich heilige Gottesordnung, wie denn Gott nicht 
tiber, sondern nur in der Welt wirksam ist. Die Ergebung in das 
Schicksal ist dem Stoiker fromme Pflicht; indem er sich freiwillig fiigt, 
bewahrt er seine innere Selbstindigkeit. Diese kann er freilich unter 
Umstinden auch darin bewiahren miissen, dass er den unertriglichen 
Verhbaltnissen, in denen er lebt, durch Selbstmord ein Ende macht?. 
Aber in der Regel soll er gegen Leid und Freude gleichmiissig mit vil- 
lig leidenschaftslosem Wesen gewappnet sein. Daraus erwiichst ihm 
nicht bloss innere Ruhe und Seligkeit, sondern auch die Menschenliebe, 
die alle vernunftbegabten und demselben Schicksal unterstellten Wesen 
mit briiderlichem Sinne umfasst*. In dieser Hinsicht soll er ununter- 


* Vel. Kap. IV S. 77—81; Kap. XIII S. 831—348. 

* Bei der doch nur zum Teil begriindeten Hochschitzung griechischer Kultur 
ist es nicht unwichtig, hier stark zu betonen, dass der Einfluss Platos eher ein 
Hemmnis als eine Férderung der allgemeinen Kulturarbeit genannt werden muss. 
Platos Philosophie ist der schénste Jugendtraum der Menschheit; aber dem Mannes- 
alter der Menschheit entspricht nur der Glaube Jesu. 

° ZELLER IIT 1° §. 8305—309., * ZELLER III 13 S. 287 288. 
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brochen thatig sein. So meint wenigstens Seneca (De otio 14): ,unsere 
Stoiker sagen: bis zum letzten Lebensende werden wir in Thatigkeit 
sein; wir werden nicht ablassen, uns um das Gemeinwohl zu miihen, 
einzelnen zu helfen, sogar den Feinden Hilfe zu leisten; an uns ist vor 
dem Tode bis zu dem Grade nichts miissig, dass wir selbst im Tode 
nicht miissig sind, wenn es die Sache leidet.“ Nach Mark Aurels Selbst- 
gesprachen soll die Menschenliebe von Herzen kommen, das Wohlthun 
soll Freude machen, man soll es nicht bloss thun, weil es sich gehért, 
sondern weil es einem selbst wohlthut (VII 13). Dieser Pflicht gegen- 
tiber kommt der Unterschied von Sklaven und Freien nicht in Betracht: 
»wo nur ein Mensch ist, da ist der Ort fiir eineWohlthat“ (Seneca, De 
vita beata 24 3: ubicumque homo est, ibi beneficii locus est). Freilich 
hat hier der Stoicismus ein merkwiirdiges Doppelgesicht; Zeno meinte, 
wenn kein Hindernis im Wege stehe!, solle sich der Weise mit dem 
Staatsleben befassen (Seneca, De otio 32); Chrysipp erklirte das miissige 
Leben fiir gleich wertlos wie das, welches der Lust nachgeht (Plutarch, 
Sto. rep. 23); aber Seneca meint, es gebe keines unter den bestehenden 
Staatswesen, mit dem sich ein Weiser wirklich befreunden kénne (De 
otio 81: si percensere singulas voluero, nullam inveniam quae sapientem 
aut quam sapiens pati possit); und auch von den alten Meistern der 
Schule hat nicht einer eine dffentliche Wirksamkeit gehabt oder ge- 
sucht (ZELLER III 1 8. 297). 

Es wird sich nun nicht in Abrede ziehen lassen, dass das Ideal des 
Stoicismus dem des Christentums sehr nahe verwandt ist; aber zunichst 
ist es nicht von Widerspriichen frei. Wenn unablassige Hilfleistung 
Pflicht ist, wenn es Pflicht ist, fiir andere zu leben (Seneca, Ep. 47 3), dann 
ist damit kaum zusammenzureimen die immer wieder bewusst vorge- 
tragene Verteidigung des Selbstmordes, die auch zu der geforderten 
ruhigen Ergebung in das Schicksal nicht passt (vgl. ZELLER III 1 
S. 305—309). Ebensowenig passt die Forderung unablassig thatiger 
Liebe zu der stillen Pflege der Philosophie, die auch den Stoikern die 
héchste Beschiftigung ist, nur dass sie eben in ihrer philosophischen 
Arbeit dem Menschengeschlechte den héchsten Dienst zu leisten ver- 
meinen (Epiktet diss. III 22 83f.; Seneca, De otio 4, Ep. 682). Aber diese 
Widerspriiche weisen auf einen tieferen Grund zuriick. Ueber dem Be- 
griff der Pflicht steht dem Stoiker der Gedanke von der Freiheit und 
Selbstindigkeit des Weisen”; die leidenschaftslose Gemiitsruhe soll 


1 Vel. Seneca Ep. 682: cum sapienti rempublicam ipso dignam dedimus, id 
est mundum, non est extra rempublicam, etiamsi recesserit; immo fortasse relicto 
uno angulo in maiora atque ampliora transit. 

® ZELLER III 1° S. 250. 
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ihn iiber Furcht und Freude erheben, die Wirksamkeit fiir andere soll 
seine Freiheit nicht beeintrichtigen; daher darf er die Welt verlassen, 
sobald es ihm beliebt, und sich von den Menschen zuriickziehen, wenn 
sie ihm zu schlecht sind. Die religidse Bestimmtheit der stoischen 
Weltanschauung, die alles Sein und Geschehen auf Gott zurtickfihrt, 
reicht nicht aus, um lebendige thatenmutige Freude ins Herz zu geben 
und das erkannte Gute als ein unverbriichliches Lebensgesetz unter 
allen Umstinden festzuhalten. Man wird nicht fehlgehen, wenn man 
sagt, die Schwiche des Stoicismus war, dass er mit seer Lehre von 
der Leidenschaftslosigkeit keine Begeisterung zuliess, dass es ihm von 
vornherein zwar nicht an fleissigen, aber sehr an wirklich grossen Per- 
sénlichkeiten gefehlt hat!. Verglichen mit dem Geiste, der von Jesus 
ausging, zeigt der Stoicismus einen Mangel an lebendiger Freudigkeit 
und an wirklicher Thatkraft. Die Stimmung, die alles Aeusserliche als 
etwas Geringwertiges betrachtet, mutete dem Leidenden zu, sich tiber 
sein Leid durch innere Kraft hinwegzusetzen. Zur mutigen Ueberwin- 
dung auch der dusseren Not gab sie keinen Anlass. So verstehen wir 
wohl, dass die griechisch-rémische Welt in Platonismus und Stoicis- 
mus fiir die Annahme des Christentums vorbereitet war, aber es lag 
doch schliesslich an dem diesen Anschauungen iiberlegenen Wert der 
Persénlichkeit Jesu, wenn das Christentum auch diesen hochstreben- 
den Philosophien gegeniiber den Sieg behielt. Freilich der Sieg iiber 
das Heidentum im vierten Jahrhundert wurde gewonnen mit Riistzeug, 
welches eben diese Philosophien dem Christentum darreichten; und es 
war nicht unnotig, Platonismus und Stoicismus mit dem Anschauungs- 
kreise Jesu zu vergleichen, da bei der fortdauernden Einwirkung des 
klassischen Altertums auf die Christenheit der Gegenwart beide Denk- 
weisen noch keineswegs erstorben sind, sondern im Gegenteil bei der 
Heranbildung der Jugend gerade in den fiihrenden Kreisen oft genug 
bewusst gepflegt werden. 

Religions- Die Erfahrung, welche die Christenheit beim Sieg ihres Glaubens 
iiber die hochstehende griechisch-rémische Kulturwelt gemacht hat, 
diirfte nun auch immer ins Bewusstsein treten, wenn ein Sieg des 
Christentums iiber die grossen Weltreligionen des Orients in Zweifel 
gezogen wird. Hinen Vergleich mit Jesus leidet hier doch nur Go- 
tama-Buddha; Kongtse (Confucius) und Muhammed sind viel zu sehr 
in der Higenart ihres Volkes befangen, als dass ihre Wirkung fiir die 
ihrem Glauben unterworfenen Volker durchaus férderlich gewesen 
wire. Hs liegt tief im innersten Wesen der Anschauung Jesu, dass er 


1,Vgl. Zevter III 1° 8, 26—48, 
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keine Handlung geboten hat, die rein gottesdienstlicher Art ist: er hat 
nichts geboten iiber Opfer, nichts iiber regelmissige Gebete, nichts 
tiber Waschungen und Feiertage. Denn wie oft das Vaterunser ge- 
sprochen werden soll, hat er nicht bestimmt}; ein Tautbefehl Jesu ist 
nicht vorhanden, ja Paulus scheint einen solchen nicht zu kennen 
(I Kor 1 17), so gewiss er die Taufe tiberall vornehmen liess?; die Hin- 
setzung des Herrnmahls ist auch nicht als Stiftung einer religids not- 
wendigen Ceremonie gemeint, sie ist nicht als bindendes Gesetz ge- 
dacht, sondern als eine gute Ordnung, die die Jiinger aus freien Stiicken 
einhalten mégen, um den Wert des Todes Jesu sich vor Augen zu 
halten. Mit dieser Zuriickstellung der sogenannten Kultuspflichten ist 
es erst médglich, dass die ganze Persénlichkeit in allen Lebenslagen 
sich einzig und allein nach dem ihr gegebenen Ideale richte; das ist 
ein Vorzug des Christentums vor Judentum und Islam, auch vor der 
Religion des Kongtse, die oft eine tibertriebene Hochschitzung er- 
fahren hat. Ks ist richtig, dass Kongtse ein hohes sittliches Ideal 
gekannt hat. Wer sich nach den Ordnungen des Himmels richtet, der 
darf bei seinen Handlungen nicht nach ihrem augenblicklichen Nutzen 
fragen; er fiigt niemand etwas zu, was er nicht selbst durch andere er- 
fahren méchte; auch wo er nicht beobachtet ist, lebt er strenge nach 
seiner Pflicht®. So schén und tiefsinnig nun auch vieles ist, was aus 
den Ordnungen des Himmels an Lebenswahrheiten erschlossen wird, 
so ist doch die von Kongtse gepredigte Sitte nichts anderes als die Er- 
neuerung des in China schon vorher giltigen Rechts: der Sohn gehorcht 
dem Vater, der jiingere Bruder dem dlteren, die Gattin dem Gatten, 
der Untergebene dem Oberen; der Freund wahrt dem Freunde die 
Treue. Hier entspricht doch die Forderung, dass der jiingere Bruder 
dem dlteren gehorchen miisse, einer ganz bestimmten Kulturstufe, auf 
der die Anhinger Kongtses dauernd festgehalten werden sollen, Aber 
er schirfte auch die dreihundert Ceremonialgebote und die dreitausend 
Anstandsregeln zu piinktlicher Befolgung ein; er forderte Opfer fiir 


1 Wenn die Bitte um das tigliche Brot ein , heute“ enthielt (vgl. Kap. X 8.205), 
so ist damit ein tagliches Sprechen des Gebetes wohl vorausgesetzt, nicht gefordert. 
Die Didache fordert 8 3 ein dreimaliges Vaterunser am Tage (tpt tH¢ Huepac oStwe 
mpocebdyeote). Aber das ist die Sitte viel spaterer Zeit. 

2 Was die Kirche als Taufbefehl bezeichnet (Mt 2819 Mc 1616), kann nicht 
so betrachtet werden, weil an beiden Stellen die Sitte der Taufe als bereits be- 
stehend vorausgesetzt wird. Dass sich die erste Gemeinde bei Hinfiihrung der 
Handlung auf eine Weisung des Auferstandenen bezog, ist allerdings sehr wahr- 
scheinlich. Nachtraglich gab das Joh-Evangelium in der Fusswaschung eine Erzah- 
lung der Taufeinsetzung (vgl. 18 8 ay ph vid oe, adn Zyers pepo per Bu.00). 

3 Vol. CHANTEPIE DE LA SaussayYE, Religionsgeschichte I S. 63. 
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die iiberall gegenwirtigen Geister!. Und diese tiberkommenen Stiicke 
kénnen vom Ganzen der Weltanschauung Kongtses nicht getrennt wer- 
den, weil eine andere Befriedigung des religidsen Bediirfnisses von 
Kongtse nicht vorgesehen wurde: im Hinhalten dieser Ceremonien wird 
die Unabhingigkeit vom Weltlauf erstrebt, die schliesslich jede Reli- 
gion zu gewihren sucht, Damit ist aber auch gegeben, dass die Per- 
sonlichkeit Jesu den Jiingern Kongtses Befreiung von der Furcht ihres 
Aberglaubens und von dem lastigen Zwang das Leben einengender Re- 
geln zu bringen vermag, der doch einmal das auffallende Merkmal des 
Chinesentums bildet. Ob das Leben nicht schon unter dem Jahr- 
tausende alten Druck dieser Gewohnheiten ginzlich erstarrt und er- 
storben ist, bleibt der Zukunft vorbehalten; dass aber das Christentum 
im stande wire, viele Hindernisse lebendiger Kulturarbeit zu beseitigen 
und zu solcher Arbeit anzuregen, sollte doch nirgends vergessen 
werden. 

Aehnliches zeigt ein Vergleich Jesu mit Muhammed, Muhammeds 
erstes Auftreten hat ohne Zweifel grosse Aehnlichkeit mit dem ersten 
Auftreten Jesu: auch er kommt durch eine Vision zu seiner propheti- 
schen Wirksamkeit, auch er verkiindigt die Nahe des géttlichen Ge- 
richtes. Man beobachtet in Muhammeds Charakter einen Ahnlichen 
Wechsel hochfliegender Phantasie und niichterner Klarheit, wie er uns 
bei Jesus entgegentritt. Aber nun ist der grosse Unterschied, dass die 
Predigt und die ganze Persdnlichkeit Jesu von einem hohen sittlichen 
Ideal getragen ist, das sich nie verleugnet, wihrend Muhammeds Pre- 
digt die Hinheit seiner Forderungen sehr vermissen lasst. Die so- 
genannten fiinf Pfeiler des Islam stehen fast gleichgiltig neben einander: 
das Bekenntnis zur Einheit Gottes und zur Sendung Muhammeds, das 
fiinfmalige tigliche Gebet mit ganz bestimmten Kérperstellungen fiir 
jeden einzelnen Satz, die heilige Steuer, die Fasten, vor allem des Ra- 
madhan, und die Wallfahrt nach Mekka. Diese fiinf hochsten Pflichten 
haben auch kaum eine Beziehung auf das menschliche Gemeinschafts- 
leben®. Dazu kommen noch viele rituelle Waschungen, eine Anzahl 
von Speisegeboten, das Verbot der Abbildung lebender Wesen, das 
Gebot der Beschneidung und andere, haufig dem Judentum entlehnte 
Sitten. Daneben stehen allerdings auch die Sittengebote. Schon 622 


* Dass er die Geisterverehrung, insbesondere die Ahnenverehrung, nicht be- 
seitigte, hat Kongtses eigenem Lebenswerk jedenfalls am meisten Abbruch gethan. 
Mit dem Fortbestehen der alten Gottesdienste war eine freie Entfaltung der durch 
seine Grundsitze geforderten Sittlichkeit nicht méglich. 

* Die heilige Steuer ist anfinglich als Almosen gedacht, spiter der Grundstock 
der Staatskasse (A. Mituzr, Islam I S. 101. 208 f.). 
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verbot Muhammed den Glaubigen aus Medina, zu stehlen, die Ehe zu 
brechen, die Kinder zu téten, Verleumdungen zu schmieden und aus- 
zubreiten. Dass er den Frauen gebot, sich im Haus zu verschliessen 
und in Gegenwart fremder Manner zu verschleiern, war als eine die 
gute Zucht im Hause schiitzende Ordnung gedacht; die Erlaubnis, vier 
Frauen gleichzeitig zu haben, wurde als eine Einschriinkung empfun- 
den, an die sich der Prophet selbst nicht gebunden hat; auch die 
Sklaverei hat Muhammed nach Kriften gemildert. Aber einen Ver- 
gleich mit Jesus ertriigt Muhammed nicht. Eine Religion, die sogar 
den Kalender in griindlich falscher Weise fiir immer festlegt!, die durch 
ihr Bilderverbot die Kunst lihmt, die der Frau jeden Gedanken an 
Gleichberechtigung mit dem Manne raubt, die durch die fiinf lang- 
dauernden tiglichen Gebete einen grossen Teil des Tages fiir gottes- 
dienstliche Zwecke in Anspruch nimmt, kann sich mit dem Glauben 
nicht messen, der in fréhlichem Gottvertrauen unabliissig im Dienste 
der Menschen sich thitig erweist. 

Hine viel tiefere Natur als Muhammed war der Inder Gotama- 
Buddha, der unter allen Religionsstiftern den Vergleich mit Jesus am 
ehesten ertrigt. Schon das Verhiltnis beider zu der angestammten 
Volksreligion hat eine gewisse Aehnlichkeit: auch Gotama bricht nicht 
eigentlich mit dem iiberlieferten Glauben, vielmehr erklart er, dass in 
ihm ein Buddha erschienen sei”, ebenso wie sich Jesus fiir den ver- 
heissenen Messias hilt. Aber so wenig das Christentum spiter die 
Juden als den Stamm seiner Gemeinde betrachten konnte, so wenig 
konnte der Buddhismus die Inder als die wichtigsten Traiger seiner 
Anschauung beurteilen. Auch darin ist Gotamas Auftreten dem Auf- 
treten Jesu verwandt, dass er die von seinem Volk héchst gepriesene 
Art der Frémmigkeit, die indische Askese, als einen Irrweg, der nicht 
zum Heile fiithre, verwarf, ahnlich wie Jesus die pharisiische Frémmig- 
keit verworfen hat. Die vier Grundwahrheiten, die Gotama in Benares 
zuerst verkiindete und mit denen er die Erldsung vom Tode gefunden 
zu haben meinte?, sind die heiligen Wahrheiten vom Leiden, von der 
Entstehung des Leidens, von der Aufhebung des Leidens, von dem 


1 Muhammed bestimmte noch 632, kurz vor seinem Tod, dass das Jahr nach 
12 reinen Mondmonaten zu berechnen ist. Infolgedessen wandert nach muhamme- 
danischem Kalender jeder Monat im Lauf von etwa 33 Jahren durch alle Jahres- 
zeiten. 

2 Aber wie im Christentum der Messias das jiidische Gesetz teilweise aufhebt, 
so widerspricht im Buddhismus der Buddha der von den Brahmanen gepflegten 
Askese. 

3 Vgl. H. OtpEnser@, Buddha S. 129. 
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Weg zur Aufhebung des Leidens. Schon diese Aufzihlung zeigt, dass 
Buddhas Rede mehr philosophisch geartet ist als die Jesu; das hangt 
mit dem Volkstum beider Minner zusammen. Aber die rein spekulative 
Philosophie wird verworfen; ob die Welt endlich oder unendlich ist, 
ob es eine Ewigkeit giebt oder nicht, soll man nicht erdrtern; das fiihrt 
nicht zu heiligem Wandel, zur Abkehr vom irdischen, zum Frieden, 
zur Erleuchtung, zum Nirvana. Aber einpragen soll man sich die heilige 
Wahrheit vom Leiden: Geburt ist Leiden, Alter ist Leiden, mit Un- 
liebem vereint sein ist Leiden, von Liebem getrennt sein ist Leiden; 
nicht erlangen, was man begehrt, ist Leiden: kurz, das fiinffache Haften 
(am Leben) ist Leiden. Da ist also von Gottvertrauen, von einer Zu- 
versicht, dass alles dem Menschen zum Besten diene, keine Rede; der 
Mensch ist vielmehr schon durch seine Geburt in einen Strom des 
Leidens hineingestellt, dem er nicht entrinnen kann, bis er in das Nir- 
vana eingehen darf, Und die heilige Wahrheit von der Entstehung des 
Leidens sagt: es ist der Durst, der von Wiedergeburt zu Wiedergeburt 
fiihrt, samt Lust und Begier, der hier und dort seine Lust findet: der 
Durst nach Liisten, der Durst nach Werden, der Durst nach Macht. 
Also der innerste Lebenstrieb ist auch die Quelle alles Leidens; das in 
jedem gesunden Menschen vorhandene Streben, sein Dasein zu be- 
haupten, zu geniessen und zur Geltung zu bringen, wird als das Grund- 
tibel betrachtet, aus dem alle anderen Note hervorgehen!. Deshalb 
kann die dritte heilige Wahrheit von der Aufhebung des Leidens da- 
mit nur fordern die Aufhebung des Durstes durch ganzliche Vernichtung 
des Begehrens, ihn fahren zu lassen, sich seiner zu entiussern, sich von 
ihm zu lésen, ihm keine Stitte zu gewihren. Nun kommt natiirlich 
alles darauf an, in welcher Weise dieser Trieb nach Leben beseitigt 
werden soll. Buddha hat erkannt, dass der rechte Weg dazu weder 
die Selbstpeinigung noch das Genussleben, sondern eine Mittelstrasse 
ist. Die vierte heilige Wahrheit von dem Wege zur Aufhebung des 
Leidens nennt ihn den heiligen, achtteiligen Pfad, der da heisst: rechtes 
Glauben, rechtes Entschliessen, rechtes Wort, rechte That, rechtes 
Leben, rechtes Streben, rechtes Gedenken, rechtes Sichversenken. 
Damit ist freilich nicht gezeigt, was denn bei all dem das Rechte ist. 
Aber der Buddhismus hat das entsprechend seinem Grundcharakter 
beantwortet. Er verlangt Mitleid mit allem was lebt, Menschen, Tieren 


*Damit ist nun Thatkraft, Freude an Welterkennen und Weltbeherrschen, 
frohliches Arbeiten am Fortschritt der Menschheit fiir den Buddhisten nur unter 
Verleugnung oder Umdeutung seines angestammten Glaubens moglich. Der Ge- 
danke, dass Leben Leiden sei, ist auch in Europa immer wieder zu Tage getreten; 
aber nur wo er iiberwunden wird, sind grosse Leistungen denkbar. 
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und Pflanzen’. Daran schliesst sich eine weit ausgesponnene Sitten- 
lehre, deren Hinzelheiten hier nicht in Betracht kommen. Nur das mag 
hervorgehoben werden, dass Buddha selbst deshalb gepriesen wird, 
weil er nach eigener Erkenntnis des Erlésungsweges nicht sofort in 
das Nirvana einging, sondern in reinem Mitgefiihl so lange auf Erden 
verblieb, bis er seine Erkenntnis auf andere tibertragen hatte. Hier ist 
also eine Religion, die ebenso wie das Christentum urspriinglich keine 
Riten fordert, die nur das Leben nach einem ganz bestimmten Ideale 
verlangt, um dadurch von aller Not zu erlésen. Sie ist wie das Christen- 
tum ganz und gar getragen von der Persénlichkeit ihres Stifters, und 
sie gebietet gleich dem Christentum Linderung fremder Not. Und doch 
kann ein ernsthafter Vergleich auch hier nur zu gunsten des Christen- 
tums ausfallen. Ohne Freude am Leben ist ein andauernd thatkriftiges 
Wirken in der Welt nicht denkbar; nur wo sich der Einzelne mit seiner 
ganzen Persdnlichkeit den Aufgaben des Lebens zu widmen vermag, 
wird die Herrschaft des Menschen iiber die Welt gewonnen, durch 
welche das Leben dauernd erleichtert, verschénert und bereichert wird. 
Das kann? der Buddhismus nicht leisten, da er im Leben selber das 
Grundiibel des Lebens sieht. Jesu Welt- und Lebensauffassung leistet 
das aber allerdings mit ihrem bergeversetzenden Glauben und ihrer 
Wertschatzung des Einzelnen nach dem Masse seines Dienstes fiir 
viele. 

Nun stellt sich freilich die heutige christliche Kirche in einer sol- _christliche 
chen Mannigfaltigkeit von Bekenntnissen und religidsen Richtungen dar, vasicgia 
dass sie eben nur noch in dem allen gemeinsamen Wunsche, zu Jesus 
Christus zu gehéren, und in der in allen Teilkirchen irgendwie gepflegten 
Erinnerung an Jesus und seine Apostel ihre Einheit findet. Die Auf- 
gabe des Christentums kann nun aber doch nur sein, fiir das lebendige 
Fortwirken der Persénlichkeit Jesu in seinen Gemeinden thatkriftige 
Sorge zu tragen. Die kirchliche Gemeinschaft wird also jedenfalls den 
Vorzug vor jeder anderen beanspruchen diirfen, die ihre Glieder am 
meisten zu einem geschichtlichen Verstindnis des Urchristentums fihrt, 
um das urchristliche Lebensideal in sich zu erneuern. Schon von diesem 
Gesichtspunkte aus miissen die Kirchen der Reformationszeit tiber die 


1 Auch der Apostel Paulus weiss von einem Leiden der Naturwelt infolge 
ihrer Verganglichkeit; aber sein christliches Vertrauen erhofft auch die Befreiung 
der Naturwelt von dieser Fessel Rom 8 19—21. So ist das Zeichen des Christen- 
tums frdbliche Kraft, das Zeichen des Buddhismus leidende Schwache. 

2 Br will es auch nicht. Aber damit verurteilt er die Volker, die ihm zu- 
gehéren, dazu, hinter der Kulturarbeit der christlichen Volker dauernd zuriick- 
zubleiben. 
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Alteren Kirchenbildungen unzweifelhaft gestellt werden, besonders da 
sich doch deutlich zeigen liisst, dass simtliche Formen der katholischen 
Kirche eine reiche Fiille heiliger Gebrauche ausgebildet haben, die mit 
der niedrigen Wertung solcher Handlungen durch Jesus ausser jedem 
Verhiltnis steht und die Predigt von Jesu Persénlichkeit ganz iiber- 
wuchert, und dass iiberall im Katholizismus das Ménchtum eine 
Frémmigkeit pflegt, die wenigstens nach ihrer urspriinglichen welt- 
fliichtigen Art! das genaue Widerspiel dessen ist, was Jesus als die 
Aufgabe seiner Jiinger betrachtet, der Dienst an den Anderen. Aber 
es lisst sich auch unschwer zeigen, dass wenigstens Luther thatsachlich 
mit seinem Zuriickgreifen auf die hl. Schrift eine vollig richtige Hr- 
kenntnis der urspriinglich christlichen Lebensauffassung verbunden 
hat. In seiner Schrift von der Freiheit eines Christenmenschen ist 
nach Luthers eigenem Ausdruck die ganze Summe eines Christenlebens 
enthalten, und dabei zeigt die Schrift in ihrem ersten Teil, wie ein 
Christenmensch ein freier Herr aller Dinge ist und niemanden unter- 
than durch seinen Glauben, und im zweiten, wie derselbe Christen- 
mensch sich aus freien Stiicken zum dienstbaren Knecht der Anderen 
macht und jedermann unterthan ist in hilfreicher Liebe. Ceremonien 
aber sind nach Luther nur soweit wertvoll und niitze, als sie dieses 
Evangelium dem Einzelnen predigen und nahe bringen?. Es gehort 
nun zu der in diesem Evangelium Jesu und der Reformation gestellten 
Aufgabe, dass die Christenheit auch die Geschichte des Urchristentums 
immer klarer zu erkennen sucht und ihre kirchlichen Hinrichtungen 
nicht nach der katholischen Gestalt zuriickbiegt, sondern dem ein- 
fachen Evangelium Jesu immer mehr anpasst. Je vollkommener sie 
das leistet, je deutlicher sie den geschichtlichen Jesus betrachten lernt, 
desto mehr wird sie der tiefen Wahrheit der Christophorussage inne 
werden: ihr Christusbild wird wachsen; und es wird nur um so herr- 
licher dastehen, je mehr es den Flitterstaat abstreift, mit dem es die 
Liebe friiherer Zeiten zwar zu schmiicken glaubte, der aber zu seinem 


* Die umfassende, segensreiche Thitigkeit des Ménchtums in Mission, Unter- 
richt, Armen- und Krankenpflege liefert doch nur den Beweis, dass die Weltflucht 
des Hinsiedlers innerhalb der Christengemeinde keine dauernde Stitte hat. Auch 
der Monch wird zum Dienste der Nachstenliebe gezwungen. 

* Luther hat sein Evangelium allerdings weniger aus der synoptischen Dar- 
stellung des Lebens Jesu, als aus den Briefen des Paulus entnommen; das Joh- 
Evangelium hat er nach diesen Briefen gedeutet. Es gehdrt zu den schénsten Er- 
folgen der geschichtlichen Arbeit des letzten Jahrhunderts, dass die véllige Ueber- 
einstimmung des reformatorischen Lebensideals mit dem von der Geschichte dar- 
gebotenen Bilde der Persdnlichkeit Jesu uns zweifellos klar vor das Auge gefiihrt 
werden kann. 
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innersten Wesen nicht passt. In der Person Jesu bietet die Religion 
dem Menschen das Héchste dar, was sie ihrem Wesen nach ihm iiber- 
haupt darbieten kann: sie macht ihn véllig frei von der Welt, indem 
sie ihn lehrt, dem unbeschrankten Herrn dieser Welt als wie einem 
treuen Freund jederzeit zu vertrauen; und sie giebt ihm in der Welt 
die Aufgabe, die allein das Leben reich, gliicklich und wertvoll macht, 
die rastlose Arbeit fiir die allgemeine Wohlfahrt. Dass der Bringer 
dieses Glaubens, der diesen Glauben nicht bloss gepredigt, sondern 
auch zuerst in seiner Person dargestellt und in seinem Leben bethiatigt 
hat, fiir den seines Evangeliums frohen Menschen in die unmittelbare 
Nahe Gottes geriickt und iiber alles Mass der anderen Menschen hoch 
emporgehoben erscheint, ist eine Notwendigkeit, welche die niichternste 
Betrachtung nicht zuriickzuweisen vermag, und so wird die Christen- 
gemeinde aller Zeiten in das Bekenntnis der ersten Generationen ein- 
stimmen, wie es im Joh-Evangelium (1 14) niedergelegt ist: ,, Wir sahen 
seine Herrlichkeit, eine Herrlichkeit als des einzigen Sohnes vom Vater, 
voller Gnade und Wahrheit.“ 


Holtzmann, Leben Jesu, 27 
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